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वेक्न्य 
- जब कोई पूछता है कि, “जैन धर्म किस अन्थको: मानता है २? 
तो हमार पास कोई प्रस्तुत उत्तर नहीं होता, जैन धर्मकी प्रधान 
विशेषता यह है कि यह धर्स अत्यन्त प्राचीन होनेपर सी वेद; 
बाइविल या कुरान जंसी किसी पुस्तक-विशेषकों अपनो उत्पत्ति 
या समग्रताका आधार नहीं मानता, सांसारिक ओर आध्यात्मिक 
जीवनके अनुभवसे विकसित होनेबाला जेनधम तकको मेलता 
है और उसका समाधान करता है, अनेक आचार्यों द्वारा लिखित 
अनेक ग्रन्थोंमें हमें जीवनके गोचर और अगोचर तत्त्वोंको 
सममाने ओर प्रतिपादन करनेकी सतत चेष्टा दिखाई पड़ती .-है' 
इस प्रकारके तसास अ्न्थ अपना अपना अलग महत्त्व रखते हैं । 
हम विपयकी दृष्टिस, शेलीकी दृष्टिसे और अन्यके निर्माता आचार्यक्रे 
जीवनकाल या परस्पराकी दृष्टिसे श्रन्थोंका मूल्यांकन करते है. । 
आचार्या की परस्परामें, अन्थोंके निर्माणमें, विपयोंक प्रतिपा- 
दनमें और जैनदर्शनके मोलिक उिद्धान्तोंकों कालान्तरसें प्रामाणि- 
कता प्रदान करनेमें आचाय कुन्दकुन्द्का कितना मद्दान श्रेय प्राप्त 
है इसका अलुमान प्रस्तुत श्रन्थका 'उपोद्घात' पढ़नेस हो जायगा। 
कुन्दकुन्दाचाय के श्रमुख तीन थन्थों--पंचास्तिकाय, प्रवचन-- 
सार और समयस्ारका अध्ययन करके श्री गोपालदास जीवाभाई 
'पठेलने गुजरातीमें यह मल पुस्तक लिखी थी, पुरुतकक्े लिखने 
में श्री पटेलका इष्टिकोश यह रहा हे कि जन दर्शन ओर आचार 
के सम्बन्धमें आचाय कुन्दकुन्दने उपयुक्त तीन भ्रन्थोंमं जो 
मूल वातें कही हैं उन्रें छांट कर अलग अलग विपयोंके अन्तर्गत 
इस तरह इकट्रा कर दिया जाये कि ग्रत्यक विपयका सिल्सिलेवार 
प्रिचय मिलन ज्ञाये, इसके लिए लेखककों गम्भीर अध्ययन ओर 
परिश्रस करना पड़ा है । वड़ी खूबीकी वात यह है कि लेखकने 
प्रत्येक विषयको इतनी अच्छी तरह समझा हे कि उसे पाठकों के 
लिए संक्षेपमें नपे-तुले शब्दोंमें समझ सकना सहज हो गया हे ।. 
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इस पुस्तककों सममनेके लिए जन तत्त्वक्ञानके पारिभाषिक 
शच्दोंका पहलेसे ही साधारण परिचय द्वोना आवश्यक है, जन 
आचार्योने भारतीय दर्शनझो जो देस दी है, उसमें पारिभापिक 

के निर्माणक्रा महत्त्वपूर्ण स्थान हैं, इसकी ओर चिद्दानोंका 
ध्यान अभी पूरी तरह नहीं गया है ै। हमार आचार्येनि चेतन और 
अचेतन मनकी क्रियाओं, मनोविज्ञानके तत्तदों, अध्यात्म ओर 
दृशन शास्रके विवेचनके लिए अनेक नये शब्द्रोंका गद्ढाईं। 
आजके अनेक रूद शब्दोंकों अपने मौलिक रूपमें जानने ओ( 
सममभनेके लिए जन दशनका अध्ययन नितान्त आवश्यक हे 
इहा' अवाय' नय विज्ञान पुदुगल' 'समय' धर्म अधम आदि 

उदाहरण रूपमें रख जा सकते हैं। लखकने श्रत्येक् कठिन 
पारिभापिक शब्दकों थोड़े शब्दोंमे सममाने या संक्षिप्त पादटिप्प- 
णियों द्वारा स्पष्ट करनेका प्रयत्न किया है. ओर पाठकके श्ञानकों 
अनावश्यक विस्तारमें भटकनेस वचा लिया है, उदाहरण, गुण 
स्थान शब्द को €£ प्रछ्के पाद टिप्पणमें इस तरह समझाया गया है। 

6 गुण” अथांत्‌ आत्माकी स्वाभाविक शक्तियां, भर स्थान! 
अर्थात्‌ उन शक्तियोंकी तर-तमतावाली अ्रतस्थाएँ, आत्माके सहज 
गुणों पर चढ़े हुए आवरण ज्यों ज्यों कम होते जाते हैं, स्यों त्यों गुण 
अपने शुद्ध स्वरुपमें प्रकट होते जाते हैं, शुद्ध स्वरूपकी श्रकथ्ताकी 
न्यूनाधिकता ही गुणस्थान कहलाती है, गुणस्थान चौदह हैं ।” 

एक तरहसे, यह ग्रन्थ जेंन धम ओर जन तत्त्व ज्ञानका सार- 
 संचय है, इसे सममनेके लिए केचल पढ़ लेना ही पयोप्त नहीं है 
यह अध्ययन ओर मननकी चीज़ है। दूसरी वात यह भी है कि इस 
पुस्तककों पढ़कर यदि पाठकने जेनधमंक्री मोलिक दूस--लिश्वयः 
आर “व्यवहार! ज्ञान या 'पारमाथिकः ओर “व्यावहारिक दृष्ठि- 
बिन्दु--को न समझा ओर वेयक्तिक आचरणमें यदि उसे स्थाव न 
दिया तो पुस्तकसे प्राप्त अन्य पांडित्य व्यथ होगा, शासख्नज्ञानका सार 
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क्या है ? इस पुस्तकके पृष्ट ७८ पर पंचास्तिकायकी गाथा १५४५-७३ 
आधारपर इस प्रश्नका समाधान इस रूपमें मिलता है | 

“अहंत्‌, सिद्ध, चैत्य, शास्त्र, . साधुसमूह और ज्ञान, इन सबकी 
भक्तिसे पुरुष पुण्य कर्ंका बंध करता है, कर्मन्षय नहीं करता.... । 
आत्मध्यानके बिना, चित्तके अ्रसणका अवरोध होना सम्भव नहीं है, और 
जिसके चित्त भ्रमणका श्रन्त नहीं हुआ, उसे शुभ अशुभ कर्मका क्षय रुक 
नहीं सकता, अतएुव निवृत्ति ( मोक्त ) के अभिन्नापीको “'निःसंग और 
निर्मेल होकर सिद्ध स्वरूप आत्माका ध्यान करना चाहिए, तभी उसे 
निर्वाणक्ी प्राप्ति होगी, बाकी जैन सिद्धान्त या तीर्थकरमें श्रद्धावाल्ले, 
श्रुतपर रुचि रखनेवाले तथा संयमतपसे युक्त मनुष्यके लिए भी निर्वाण 
दूर ही है, मोक्षकी कामना करनेवाला कहीं भी किंचित्‌ सान्न भी राग 
न करे, ऐसा करनेवाला भव्य भवसागर तर जाता हे ।” 

गीताके निःसंग कर्मके सिद्धान्तका विक्रास इसी विचार- 
धारा द्वारा उद्भूत हुआ हे । 

यह भी मानना पड़ेगा कि इस तरहकी नि.संग बुद्धि जीवन 
के प्रीं़ विकाससे प्राप्त होती है, जंब तक मनकी वह प्रोढ़ 
अवस्था भ्राप्त नहीं होती तव तक ग्रहस्थके दैनिंक कत्तेव्य, पूजा, 
पाठ, गुरुभक्ति, जप तप, दान, संयम सब आवश्यक हैं, अन्यथा, 
व्यवहारटष्टिका अर्थ क्‍या होगा ? | ल्‍ 

भारतीय ज्ञानपीठके विद्वानोंकों ज्ञानपीठके संस्थापक व्यक्ति- 
गत रूपसे इस बातकी प्रेरणा. करते रहते हैं कि प्रधान प्रधान 
आचार्योक्री मूल बातोंकी सरल और सुबोध बनाकर जनताके 
सामने रखना चाहिए जिससे प्राचीन ज्ञानकी अखंड ज्योति प्रत्येक 
संततिकरे वातावरणकों तदनुकूल रूपसे प्रकाशित करती रहे। 

ज्ञानपीठ इस दिशामें प्रय्नशील रहेगा | 


लर्मीचन्द्र जैन 
सस्पादक 


मूल लेखककी सूचना 


इस पुरतकके तैयार करनेमें परमश्रुत्-प्रभावक्मण्ठ्त यम्बडस 
प्रकाशित समग्रसार, प्रतचगसार और पंचास्तिकायके संस्करणोंका 
उपयोग किया गया है। अलुवादमें पैराप्राफके अ्रन्त्रमें द्विए गए अंक भी 
इन्हीं संस्करणोंके हैं । 


इस पुस्तकके उपोद्वाच प्रथा पादटिप्पण लिखनेम टॉ० उपाध्याय 
लिखित प्रवचनसारकी प्रत्तावनाका और पंडित सुखज्ञालजी ऊँत 
उलार्थाधिगम सून्रके अनुवादका सुख्यरूपले उपयोग किया है । अतः 
इनमें चचित विपयोंक्री विस्तृत जानकारीके लिए. पाठकको उक्त' अन्य 
देखना चाहिए । 


जैसा कि मैंने डपोद्घातमें लिखा है कि श्रीकुन्दकुन्दाचाये 
अपने तीनों ग्रंथोंमें यह मानकर चले हैं कि उनका पाठक जैन परिसापा 
और जैनसिद्धान्तोंका पुरा पूरा जानकार है। उनका उद्देश्य पाठकको 
प्राथमिक जैन परिभाषा था जैन सिद्धान्त्का ज्ञान कराना नहीं है किन्तु 
' जैन सिद्धान्तके अन्तिम निष्कर्पोंकी चरचा करना है। इस श्रजुवादसें 
अजैन पाठक या प्राथमिक जैन वाचकके लिए उपयोगी टिप्पण लगाना 
अशक्यसा लगा, अतः ऐसे पाठकोंको इस अन्थमाला ( पूजों भाई जैन 
प्रभ्थमाला ) में प्रकाशित भगवान्‌ भहावीरके अन्तिस उपदेश' पुस्तक 
बाँच लेना या पासमें रखंनां उचित होगा। 
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कक अप आह: द्रच्यानद्रया 
बद्ान्ददाकऊ अच्यांचहय 


परन्परामें है । 


[& अरब: [ 
दर्गादा ) का उदची 


5 ऋर भगत 


रे एुन्दकुद्धाचायके तीन रत 


दिगंयर सम्प्रदायका मुख्य धाम दक्षिण देश गिना जाता हैं. । 
आधुनिक समयमें गुजरांत प्रान्तके जैनों और जेनेतर्रोक्ों दिगंतर 
प्रभ्योंका परिचय करानेका श्रेय श्रीमद्राजचन्द्फों है। पद स्वयं 
दिगंवर सम्प्रदायके लहीं थे, किन्तु उनके द्वारा स्थापित परमश्रुत* 
प्रभावक संडलने हिन्दी अलुवादके साथ बहुत-से दिंगंतर भनन्‍्योंको 
प्रकाशित किया है: जिससे संस्क्रत प्राकृत भाषा न जानने चालोंके 
लिए उन भ्न्थोंके परिचय करनेका मार्ग सुगम बन “गया हैं. 

४ दिगंबर सम्प्रदाय 
आगे बढ़नेसे पहले दिगंवर सम्प्रदाय और उसके प्रारंभके 
इतिहासके संबंध जानकारी हासिल कर लेना उचित होगा | . 
- - भगवान्‌ महावीरके निवोणुके पत्चात्‌ (६० स० पूर्व ४६७ ) 
की आचाये-परम्परामें संभूतिबिजय सातवें हैं । उनकी श्त्युके 
ब्राद उनेके गुरुभाई भव्ववाहु आचाये बने । उनका समय भ० 
म्रह्मवीरके पश्चात्‌ १७० बे अथोत्‌ इ० स० पूरे २६७ वर्ष माना 
जाता है। उस समय अशोकका पितामह चन्द्रगुप्त मौयें मगधकी 
राजगद्दीपर. था। उसके शासनकालमें मगधमें, घारह वर्षका 
भयानक अकाल पड़ा। ऐसे समयमें वहाँ विशाल साधु संघका 
धारणु-पोपण होना कठिन समझकर भद्रचाहु अपने कतिपय 
अनुयायी साधुओंकों लेकर दक्षिणमें करणोट देशसें चले गये। 
यही घटना दक्षिणमें जेनधर्मके प्रचारका और जेनसंघके दिगम्बर 
श्वेताम्बर विभागोंका कारण बनी । 

मंगधमें जो साधु रह गये,थे, उनके नायक स्थूत्रभद्र वने। 


!. एपोद्धात रे, 


इसे तम्बे बारह वर्षोके वरम्थान, उत्तर प्रान्तमें रहे हुए. और 
दक्षिण प्राम्तमें गये हुए साधु-संधके आचार-विवारमें भेद हो गया।; 
कहा जाता है कि दुष्कालके समय उत्तर भारतके - साघुओंको: 
अपने बहुतसे कठोर आचार नियमोंक्रा व्याण कर देना पड़ा। , 
यह भी कहा जाता है कि दक्षिण भारतमें जानेवाले साधुओंका: 
मुख्य उद्देश्य, दुष्कालके भयानक समयमसें अपने श्रत नियमोंको; 
भंग, न- होने देना ही था। मतलब यह कि -दत्तिय्ें जाने वाले 
साधु अपने नग्नत्व आदि आचारोंकों .भल्ीभाँति सुरक्षित रख 
सके, जब कि उत्तरके साधुओंको देश और काज़का अनुसरण , 
करके सफेर वस्ध॒पहननेकी छूट लेनी पड़ी । कद्दा जा सकता है. 
कि यद्दी बात दिगंवर--दिशारूपी वस्र वाले अथोत्‌ नग्न और 
श्वेतास्वर--सफेद वस्ध वालें-“इन दो विभागोंका मुख्य कारण 
चनी । यद्यपि स्पष्ट रूपसें दो विभाग तो बादमें, वज़स्वामीके 
शिष्य वज्नसेनके - समयमें (३६० स० पूर्व ७ या ८२ में ) हुए 
यह कहा जाता हे; तथापि कहना चाहिए कि इस भकारका कुछ 
विच्छेद जेनसंघमं पहलेसे ही चला आ रहा था। क्योंकि महा- 
वीरसे पहलेके तीर्थंकर पाश्वेनाथके अनुयायी वस्र पहनते थे # जब 
' कि भहावीरने वसद्ध न पहननेका नियम वनाया था | यह दोनों संघ 
महावीरके समयसें नहीं तो उन्के पत्चात्‌ उनके शिष्य गौतम 
इन्द्रभूतिके समयमें एक होने लगे थे ऐसा उल्लेख उत्तराध्ययन 
सूत्रमें ही मिलता है । 
..._ % यह दिगन्वर सम्प्रदायकी सान्यता नहीं--सम्पा० 


४ कुल्दकुन्दा चार्यके तीन रत 


कुछ भी. हो, उत्तर भारतमें रहे हुए साधुओंने स्थृूलभव के 
समयमें ही पाटलिपुत्रमें एकत्रित होकर दुष्कालमें समय लुप्त दवोने- 
से घचे-खुचे आगम ग्रंथोंको एकत्र किया। उन्हें दक्षिण भारतके 
साधुओंने प्रमाशभूत माननेसे इन्कार कर दिया। उन्होंने यह 
स्थिर किया कि जैनधर्मके आगमग्रन्थ दुष्कालके समयमें नष्ट हो 
गये हैं । 

इस प्रकार जब दक्षिणक्रे संघके पास आगमग्रन्थ न रहे तन 
उस संघको प्रमाणभूत शास्त्रीय अन्थ श्र्पित करनेवाले पुरुपोर्मे 
इस रक्नत्रयके कर्ता श्रीहुन्दकुन्दाचा्य थे। वह कौन थे ? किस 
समय हुए ? यह अब देखना चाहिए । 

(२) श्रीकुन्दकुन्दाचार्य 
( दंतकथाएँ ) 

श्रीकुन्दकुन्दाचायके विपयमें हमें दो कथाएँ मिलती हैं। वह 
दोनों दंतकथाएँ झुन्दकुन्दाचायक्रे वाद, वहुत समय पीछे लिखी 
गई हैं. अतएव स्वतंत्र रूपसे उन्हें कोई आधार नहीं बनाया 
जा. सकता । 

२--भरतखंडके दक्तिण देशमें पिदठनाडु जिलेके कुरुमराई 
नगरमें, करमुर॒ड नामक श्रीमान्‌ व्यापारी अपनी पत्नी श्रीमतीके 
साथ रहता था। उसके यहाँ मतिवरन्‌ नासका एक ग्वाला लड़का 
रहता था और उसके ढोर संसालता था। एक दिन लड़केने देखा 
कि दावानल सुत्नगनेसे सारा वन खाक हो गया है, किन्तु बीचमें 


द ' उपोक्वात धू 
थोड़ेसे भाड़ हरे-हरे बच रहे हैं। तलाश करने पर पता चला कि 
वहाँ किसी साधुका आश्रम था और उसमें आगमोंसे भरी एक 
पेटी थी। उसने समझा, इन शास्रमन्थोंकी मोजूदगीके कारण दी 
इतना भाग दावानलद्दारा भस्म होने से बच रहा है। उन अ्न्थों- 
को वह अपने ठिकाने ले गया ओर बड़ी सावधानीके साथ उनकी 
पूजा करने लगा। किसी दिन एक साधु उस व्यापारीके यहाँ भिक्ता- 
के लिए आये । सेठने साधुकों अन्नदान दिया। उस लड़केने भी 
बह प्रेथ साधुको दान दे दिये । साधुने सेठ ओर लड़के दोनोंको 
आशीर्षाद दिया। सेठके पुत्र नहीं था। थोड़े समय बाद वह 
शुबवाल लड़का सर गया और उसी सेठके घर पुत्रके रूपमें 
जन्मा । बड़। होने पर वही लड़का झुन्दकुन्दाचार्य नामक महान्‌ 
आचाये हुआ । यह है शाखदानकी महिसा & ! 





छइस दन्तकथाका उठ्लेख प्रो" चक्रवर्तीने पंचात्तिकाय ग्रन्थकी 
अपनी प्रस्तावनामें किया है। वे कहते हैं कि 'पुण्याखव कथा! अन्थर्में 
शास्रदानके उदाहरण रूपमें यह कथा दी गई है । उनके द्वारा 'उल्लिखित 
यह 'पुरयाखव कथा? ग्रन्ध कौन-सा है, कुछ निश्चित नहीं किया जा 
सकता । नागराजने (६० स० १३३१ ) 'पुण्याखव नामक संस्कृत 
प्रन्थका कनड़ीमें भाषान्तर किया है, ऐसा अपने अनुवादमें प्रकट किया 
है । परन्तु उसके आधार पर शक सं० १७३६ में हुए मराठी अब॒वादमें 
' यह कथा नहीं पाई जाती। विशेष नामोंकी रचना आदिसे, जान पड़ता 
है, प्रो० चक्रवर्त्तीके पास कोई तामिल भाषाका अन्य होना चाहिए । 


६ कुन्दकुन्दाचार्यक तीन रत 


२--परिडत साथूगमजी प्रेमी 'ज्ञानप्रवाध/ लामक अन्धके 
आधारपर दूसरी दंतकथाका इस भ्रकार उल्लेख करते दै--» 

सालव देशमें, वारापुर नगरमें कुमुदचस्ध नामक राजा 
राज्य करता था । उसकी रानीका नाम कुमृदचणिका था। 
उसके रा|ज्यमें झुंदश्नेष्टी नामका व्यापारी अपनी इंदलता 
सामक पत्नीके साथ रहता था। उसके पुत्रका नास झुंदकुंद 
'था। एक दिव जिनचल सामक आचायका उपदेश ग्यारह 
बर्षके बालक छुख्दकुने सुना । आधवायके उपदेशका उस- 
'पर इतना गहरा असर हुआ कि वह उनका शिप्य वन गया 
'और उन्होंके साथ रहने लगा। थोड़े ही समयमें झुन्दकुन्द, 
जिनचन्द्रके अन्य सब शिप्वोसे आगे आ गये और ३३ वर्ष- 
की उम्रमें तो उन्हें आचाय पदन्री प्राप्त हो गई। ध्यानादिमें 
श्रीकुन्दकुन्दावायने इतनी प्रगति की थी कि एक चार छुछ 
' शंकां होनेपर उन्होंने विदेह क्षेत्र स्थित श्रीसीमन्धर स्वामीका 
' चिन्तन इतनी उत्कटताके साथ- किया कि सीमन्धर स्वामी 
 सभामें वेठे-बैठे ही अधरीचमें वोल उ5--सद्धमंबृद्धिरस्तु'! । उस 
' समय सभामें जो लोग वेठ थे, वह कुछ भी न समझ पाये कि 
: स्वामीने अ्रधवीचमें, किसके उत्तरमें यह वाक्य बोले है ! तब 
- सीमम्धर स्वामीने समाजनोंकों कुम्दकुन्दाचायके विपयमें घात 
“श्ताई। उप्तके बाद दो चारण संत, जो पूर्व अनन्‍्मसें कुल्दकुन्दा- 
' चांयके मित्र थे, उन्हें आकाशमार्गसे, भंरतक्षेत्रसे विदेह क्षेत्रमें 





# देखो--जैनहितैपी पु० १० प० ३६६- 


उप्ोद्धांत... ' ७ 
लें आये। छुन्दकुन्दाचायं वहाँ एक सप्ताह रहे और उन्होंने 
अपनी समस्त शंकाओंका समाधान प्राप्त किया। तदनन्तर तीथ्थः 
यात्रा करते करते वे भारत क्षेत्रमें लोट आये। उनके उपदेशसे 
सात सो ख्ी-पुरुषोंने उनसे दीक्षा अहण की। कुछ समय बाढ़, 
“गिरनार परवेतपर श्वेतास्व॒रोंके साथ उनका विवाद हुआ । उन्होंने 
चहाँकी त्राह्मी देवतासे स्वीकार कराया कि द्गिम्बर मत ही सच्चा है। 
इन दोनों दंतकथाओंमें माता-पिताके नामोंमें तथा निवास- 
स्थानके विपयमें स्पष्ट मतभेद है। दूसरी दंतकथामें माता- 
पिताके समान अक्षरोंके जो नाम हैं वे सहज ही संदेह उत्पन्न 
करते हैं । कुन्दकुन्दा चायके विदेद क्षेत्रमें जानेकी घटनाका उल्लेख 
सर्वेश्रथम वि० सं० 6८० में हुए देवसेनने 'दुशेनसार अन्थसें 
“किया है। 'पंचास्तिकाय' की टीकामें जयसेन प्रकट करते हैं कि 
' दंतकथा ( प्रसिद्ध-कथा-त्याय ) के अनुसार झुन्दकुन्दाचाय स्वयं 
'पूबे बिदेहमें गये थे और श्रीसीमंधर स्वामीके पाससे विद्या 
'सीखकर आये थे। श्रवणशवेलगोलके शिलालखोंमं भी जिनका 
' अधिकांश भाग बारहवीं शताव्दीका हैं, उल्लेख मिलता हे कि 
कुन्दकुन्दाचार्य हवामें ( आकाशमें ) अधर चल सकते थे। 

श्वेताम्वरोंके साथ गिरनार पर्वेतपर जो विवाद हुआ था, 
उसका उल्लेख आचार्य शुभचन्द्र (ई० स० १४१६-५६) से 
अपने पाण्डवपुराणमें किया है। एक गुर्वाबल्ोमें भी इस 
वातंका उल्लेख है | किए 
कदेखो-जैनहितैपी पु० १० ४० रे०२। 


दर कुन्दकुन्दाचायके तीन रत 


इतना तो निश्चित-है कि दोनोंमें से कोई भी दंतकथा हमें 
ऐसी जानकारी नहीं कराती जिसे ऐतिहासिक कहा जा सके। 
उनमें थोड़ी-बहुत जो बातें हैं, उनमें भी दोनों दंतकथाओंमें मतभेद 
है। बाकी आकाशमें उड़नेकी ओर सीमन्धर स्वामीकी मुलाकातकी 
बात कोई खास मतलवकी नहीं। अतएवं अब हमें दूसरे आधार- 
भूत स्थलोंसे जानकारी पानेके लिए खोज करनी चाहिए | 

भद्गबाहुके शिष्य ? 

कुन्दकुल्दाचार्यने रवयं, अपने अन्थोंमें अपना कोई परिचय 
नहीं दिया। 'बारस अणुवेक्खा प्रन्थके अच्तमें उन्होंने 
अपना नास दिया है, और वोधप्राश्रत' अन्धके अन्तमें बे 
अपने आपको 'द्वादश अंग-अंथोंके ज्ञाता तथा चौदह पूर्वोका 
'विपुल प्रसार करने वाले गसकगुरु भ्रुतज्ञानी भगवान्‌ भद्बबाहुका 
,शिष्य' प्रकट करते हैं। 'बोधप्राश्वत! की इस गाथा पर श्रुत- 
सागरने (१४ वीं शताब्दीके अंतमें ) संस्कृत टीका लिखी है । 
अतणव इस गाथाको प्रक्षिप्त गिननेका इस समय हमारे पास 
कोई साधन नहीं है। दिगम्धरोंकी पद्मटावलीमें दो भद्नबाहुओंका 
धर्णन मिलता है। दूसरे भद्रबाहु महावीरके बाद ५८९-६१२ 
बे अथोत्‌ ई० स० ६२-८५ में, हो गए हैं। परन्तु उन्हें बारह 
अंगों ओर चोदह पूर्वोका ज्ञाता नहीं कहा जा सकता; क्योंकि ऐसी 
परम्परा है कि चार पूर्बम्ंथ तो अथम भद्गबाहुके बाद ही लुप्त हो 
गए थे और वह्दी अन्तिम चोदह पू्वोंके ज्ञाता थे। अब अगर 
कुल्दुकुल्दाचायं प्रथम भद्गबाहुके : शिष्य हों तो कहना चाहिए किं 


-- उपोद्षात .. ढै 
वे ३० स० पूर्व तीसरी शताव्दीमें हुएहैं।--सगर कई कारणोंसे 
यह निर्णय स्वीकार नहीं किया सकता । जैन दंंतकथा या परस्पेरा- 
'में कहीं भी ऐसा प्रमाण नहीं मिलता, जिससे छुन्दकुन्दाचार्यको 
भद्गरवाहुका समकालीन गिना जा सके। इसके विपरीत, जो 
परम्पराएँ उपलब्ध हैं, वे उक्त निर्शयक्रा विरोध करती हैं। ऐसी 
स्थितिमें कुन्दकुन्दाचायंकों भव्ववाहुका परम्परा-शिष्य गिनना 
चाहिए। साहित्यमें वहुत बार ऐसा ही होता है| उदाहरणार्थ--- 
'उपसिति-सवप्रपद्बक्था! के लेखक सिद्धर्षि (६० स० 6०६) 
हरिभद्वको अपना 'धर्मप्रबोधकर गुरु! कहते हैं। परन्तु अन्य 
विश्वसनीय प्रमाणोंसे सिद्ध हो चुका है कि वे समकालीन नहीं थे; 
क्योंकि हरिभद्र तो आठवीं शताव्दीके अधबीचके बादके समयमें 
हो चुके हैं। कुन्दकुन्दाचाय अपने आपको भव्बवाहुके शिष्यके 
रूपमें परिचित कराते हैं, इसका एक कारण यह हो सकता है 
कि भत्नवाहु ही दक्षिण जानेवाले संघके अगुवा और नेता थे। 
दक्षिणका संघ, उनकी झुत्युके पश्चात्‌ यदि माने कि हमें समस्त 
धामिक ज्ञान उन्हींके द्वारा प्राप्त हुआ है तो इसमें कोई आमग्रर्यकी 
बांत नहीं है । अतएव यह संभव हे कि कुन्दकुन्दाचायं भी यह 
'मानते हों कि हमें समस्त ज्ञान भद्बवाहुके द्वारा ही श्राप्त हुआ है ' 
ओर इसी कारण वे अपनेको भद्गबाहुका शिष्य प्रकट करते हों। 

कालनिएंय 
पद्चयलियोंके आधारपर जैनोंमें परम्परागत सान्यता यह 
है कि कुम्दकुन्दाचार्य, रै० स०.. पूर्व १ली सदीमें तेंतीस वर्षकी 


० कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रल 


उम्रमें आचार्य पुदपर- अतिष्तित हुए ओर बादन वर्षतक 
उस पदपर रहकर ८४ वर्षक आसपास निवांणकों प्राप्त हुए। 
भिन्न-भिन्न पट्टाचलियोंमें वर्षके व्योस्में श्रन्तर हूँ जेसे--एक 
पद्चावालीमें वतलाया गया है कि ६० स० €९*में (वि० स०६४८६ ) 
उन्होंने आचाय पद्‌ प्राप्त किया था। 'विद्वन्जनवोधकः में उद्ध्षत 
एक श्लोकमें चतलाया गया है कि कुन्दकुन्दाचार्य महावीरके वाद 
७७० थें बर्षमें अथात्‌ ६० स० २४३ में जन्मे थे। उसमें यद्द भी 
लिखा है कि तत्त्वाथंसूत्रके कत्ता उम्रा-स्वाति उनके समकालीन थे । 
परन्तु सबसे पहली बतलाई परम्परा ही अधिक प्रचलित है। 
भिन्न-भिन्न प्न्‍्थों ओर लेखोंके प्रमाणके आधारपर झुन्दू- 
कुन्दाच।यंका समय कितना निम्वित किया जा सकता है, यह 
अब देखना चाहिए। सबसे प्राचीन द्गिम्बर टीकाकार पूज्यपाद 
स्वामी अपने सर्वार्थसिद्धि अन्थ (२। २०) में पाँच गाथाएँ उद्धृत 
' करते हैं । वे पाँचों ही गाथाएँ उसी ऋमसे, कुन्दकुन्दाचायके 'चारस 
' अगुवेक्खा' ( २५।२६ ) अन्थमें पाई जाती हैं। पूज्यपाद पाँचवीं 
शताव्दीके मध्यमें हो चुके हैं; अतएवं इुन्दइ़न्दाचार्य इससे 
पहले ही हो चुके हैं, इतना तो निश्चित ही द्वो जाता है । फिर 
शक रेप्८ अथोत्‌ ई० स० ४६६ के मरकराके ताम्र लेखोंमें 
छह आचारयेके नाम हैं ओर बतलाया गया है कि यह छों 
आचार इुन्दुकुन्दाचायंक्री परम्परा ( 'कुन्दकुन्दान्वय' ) सें हुए 
'है। किसी आज्रायका अन्वय, उसकी सृत्युके तत्काल बाद 
आस्म्भ नहीं होता । उसे आरम्भ होनेसें कमसे कम्त सौ वर्ष लग 
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जाते हैं, ऐसा मान लिया जाय ओर यह छद आचाय एकके बाद 
दूसरेके ऋमसे हुए होंगे, यह भी मान लिया जाय तो कुन्दकुन्दा- 
चार्यका समय पीछेसे पीछे तीसरी शताब्दी ठहरता है। 
. कुन्दकुन्दाचार्यके 'पंचास्तिकाय'! अन्थकी टीकामें जयसेन 
.( बारहवों शताव्दीका मंध्य भाग ) कहते हैं. कि कुन्दकुन्दाचार्यने 
बह अन्ध 'शिवकुमार महाराज” के बोधके लिए लिखा था। 
शिवकुमार राज्ञा कौन है इस विपयमें वहुत मतभेद है। दक्षिण- 
के पल्नबवंशमें शिवस्कन्द्‌ नामक राजा हो गया है। स्कन्द अर्थात्‌ 
कार्तिकेय शिवके कुमार थे। अतएव इन दोनों नामोंमें कोई खास 
भेद नहीं रहता। पल्नवोंकी राजधानी कोंजीपुर थी. और वें विद्या 
तथा विद्वानोंके आश्रयदाता थे, ऐसी उनकी ख्याति है। इसके 
अतिरिक्त कोंजीपुरमके शिवस्कन्द वर्मो राजाका एक दानपत्र 
मिलता है। बह प्राकृतभाषामें है ओर उसके आरअम्भमें 'सिद्धम! 
' शब्द है। इससे वह राजा जेन था, यह कंल्पना की जा सकती है । 
इसके सिवाय अन्य अनेक प्रमाणोंसे सिद्ध किया जा सकता है 
कि. उसके द्रवारकी भाषा प्राकृत थी। अतण्ब कुन्दकुन्दाचार्यने 
उस राजाके लिए अपना ग्रन्थ लिखा है, यह मात्रा जा/सकता है । 
पल्लवराजाओंकी वंशावली मित्रती तो है, फिर भी यह निश्चित 
नहीं कि शिवकुमार किस समय हुआ है। अतएव कुन्दकुन्दाचायका 
कालनिर्णय करनेमें इस तरफसे हमें कोई सहायता नहीं मिलती | 
परन्तु इतना तो अवश्य कहा जा सकता है कि बहुत संभव हे, 
' बल्लदवंशका कोई राजा कुन्दकुन्दाचायका शिष्य रहा होगा। , 


१२ कुन्दकुल्दाचारयक्रे तीन रल 
श्रीकुन्दकुन्दाचार्यके नास 


कन्दकन्दाचायके दसर नामोंकरे विषय बहुतसे उल्लेख 
सिलते हैं; ओर उन नामोंके आधारपर उनके कालनिणयर्मे 
कोई सहायता मिल सकती है या नहीं, यह अब देखना चाहिए | 


'पपंचास्तिकाय'की टीकामें जयसेनका कहना हे. कि कुन्दकुन्द 
का दूसरा नाम पद्मनंदी था । परन्तु चौदहवीं शताव्दीके पीछे- 
के लेखोंमें कुन्दकुन्दके पाँच नामोंका वर्णन आता है। जैंसे 
विजयनगरके ३० स० ११८६ के एक शिलालेखमें उन्तके पाँच 
नास इस तरह दिये गए हँ--पद्मनंदी, कुन्दकुन्द, बक्रमौब, एला- 
चार्य और गृश्रपिच्छ । इनमेंसे यह तो बहुत अंशॉमें निर्विवाद 
हे कि छुन्दकुत्दाचार्यका दूसरा नाम पद्मचनंदी था। इसी प्रकार 
यह भी निर्विवाद है कि वक्रमीय और ग्रृश्नपिच्छ, यह दोनों नाम 
उनके नहीं हैं, भूलसे उनके मान लिये गए हैं। गृप्नपिच्छ तो 
तत्त्वार्थसूत्रके स्वयिता उमास्वातिका ही नाम है और वक्रमीबाचार्य 
नामक व्यक्ति जुदा ही हैं. और उनमें तथा कुन्दकुन्दाचार्यमें कुछ 
भी संबंध नहीं माना जा सकता । अब एक मात्र 'एलाचार्य' नाम 
ही रह जाता है. जिसके संवंधरमें निम्चित रूपसे नहीं कहा जा 
- सकता कि वह कुन्दकुन्दाचायंका नाम था या नहीं ! जैन-परर्परा 
बतलाती हे कि दक्षिणक असिद्ध तामिल ग्रन्थ 'कुरल' के लेखक 
एलाचाय नामक जन साधु थे ओर इस कारण कुछ लोग कुन्द 
कुन्दाचायको ही कुरल भत्थका. लेखक मानते हैं। करल पन्य 


उंपोदेते ११: 


इंसाकी पहली सदीमें, रचा गया माना जाता है।# अब अगर 
कुम्दकुन्दाच/य इस ग्रनंयके लेखक सिद्ध हों तो उनका ससय भी 
ईसाफी पहली सदी ही ठहरेंगा | इतना अवश्य कहा जा सकता है. 
कि इंसाकी पहली शताव्दीके दरभ्यान ऐसे संयोग थे जरूर--कि. 
फुन्दकुन्दाचाय जेसे समथ लेखक, ज्ेत्परिभाषा या सिद्धान्तका 
. आश्रय लिए बिना धार्मिक अन्य वहाँकी भाषामें लिखनेके लिए 
प्रेरित होते। ईसासे पूरब तीसरी सदीमें भन्‍्नबाहुके आगसनके 
पश्चात्‌ मेसूरके आसपास जेनोंने अपने पैर ज़मा लिये थे; और: 
दो सो वर्षके बाद वे और भी दक्षिण तक पहुँच गए होंगे। 
आस जनतामें जनधमका प्रचार करना हो तो उसीकी भाषामें 
ओर उसके गले उतरने योग्य रीतिसे उसे उपस्थित करना 
चाहिए । और जेन आचार्योका यह तरीका ही था कि थे जहाँ 
: जाते बहाँकी स्थानीय भाषामें ही अपने सिद्धान्तोंका उपदेश 
करत थे। ऐसी स्थितिमें उन्होंने द्राविड देशोंमें अपने धर्मका 
प्रचार करनेके लिए तामिल भाषाका उपंयोग किया हो, यह 
जरा भी असंभव प्रतीत नहीं होता। करलमें आये लोगोंके 
विचारोंकी ओर आयसंस्कृतिकी जो छाप दिखाई देती है, डसका 
स्पष्टीकरण भी इसी प्रकार किया जा सकता है; क्‍योंकि जेन उसी 
समय उत्तर भारत या मगधसे आये | सगधके जेनोंको सगधकी_- 
राजनीति ओर राजकारणका परिचय होना ही चाहिए ओर यह 
संभव है कि उन्होंने अपने ग्रन्थोंमें मरगधंके. राजकीय सिद्धान्तोंको 
#देखो स्टडीज़ इन साउथ इरिडयरन जैनिजमप्र० ४०) 
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सम्मिलित किया हैं। यही कारण है कि कोटिल्यकें अर्थशात्र और, 
करत में बहतसी वातोंकी समानता दिखाई देती है. । 

इतनी लम्बी चर्चाके बाद, कुन्दकन्दाचावके कालनिर्णयके 
विपयमें हम इतना निश्चित कर सके कि पट्टावलियोंकी प्राचीन 
परण्परा उन्हें ० स० पूर्व पहली सदीके मध्यमें या ६० स« 
की पहली सदीके मध्यभागमें रखती है। सरकराके ताम्रपटों के 
आधारपर उनका समय पीछेसे पीछे तीसरी शताचब्द्ीका मध्य 
भाग सिद्ध होता है। आर यदि वे ( कन्दकद्ताचाय ) और करल 
अन्थके लेखक एलाचाय एक ही व्यक्ति हों तो इ० स० के 
प्रारम्भिक अर्सेसे कुन्दकुन्दाचाय हो गये हैं, ऐसा माननेके 
लिए हमें पर्याप्त कारण मिलते हैं । 

) छुन्दकुन्दाचायके ग्रन्थ 

कुन्दकुन्दाचायके नासपर अनेक अन्य मद्ठे हुए हैं। उनमेंसे 
बहुतसे तो ऐसे हैं जिनका नाममात्र ही उपलब्ध है; और वाकी 
जो अन्थ कुन्दकन्दाचार्यक्रे कहलाते हैं, उनमेंसे अधिकांशमें 
शायद ही कई कुन्दकुन्दाचायने लेखकके रूपमें अपने नाम- 
का उल्लेख किया है। कुछ अंग्रोंको तो टीकाकारके कहनेसे ही 
कुन्दकन्दाचारयक्रा मानना पड़ता है; ओर शेंपके विपयमें इतना 
ही कहा जा सकता हैं. कि, यह अन्य कुन्दकुन्दाचार्यक्र हैं, ऐसी 
परापरा है। वहुत संभव है कि -पीछेके बहुतसे लेखकोंने अपने 
पंथ कुन्दकुन्दाचायक नामपर म्रढ़ दिये हों, इस स्थितिमें हमारे 
पास एक ही साग॑ रह जाता ओर वह यह कि जिस मंथके 
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विषयमें परस्पर विरोध हो अथवा कोई दूसरा लेखक उस 
प्रनथकों अपनी कृति वतत्लाता हों तो उस अन्थकों शंकारपद 
मानता चादिए |+ 

# चौराती पाहुड--कहा जाता है कि कुन्दकुन्दाचायने चारासी- 
पाहुड भनन्‍्थोंकी रचंनी की थी। पाहुड ( प्राभ्षत ) अथात्‌ प्रकरण । 
आज जो भी पाहुड उपलब्ध हैं, उनसे जान पड़ता है कि वे 
प्रग्थ विभिन्न विषयोपर. छोटे-छोटे प्रकरणके - समान होंगे.। कुन्द 

कर्दाचार्यके समयमें दक्षिणके जेनसंघको अपने आवचार-विचारके: 
लिए जब शाब्न-अन्थोंकी आवश्यकता पड़ी होगी, तब कुन्दकुन्दाचाय 
जैसे-को, शुरुपरम्परासे उन्होंने जो सुना ओर उपलब्ध किया 
था उसे, अन्थवद्ध कर देनेकी आंवश्यक्रता' पढ़ी होगी। हालांकि 
इस समय तो उन चौरासी पाहुडोंमेंसे सत्रके नामतक नहीं मिलते । 

९ दशभक्ति--इन दशभक्तियोंमेंसे आठ भक्तियोंकी प्रति 
उपलब्ध है और शेष भक्तियोंके अंतिम प्राकृत फ़िकरे ही मिलते. 
हैं। उसमें तीर्थंकर, सिद्ध, अनगार, आचाये, पंचपरमेट्ठी बगैरहकी 
स्तुति है। उससें जो गद्य-त्राक्य हें. वे श्वेताम्बरोंके आगममन्य 
प्रतिक्रमशसूत्र” और आवश्यकसूत्र' तथा पंचसूत्रसे मिलते- 

+ऐसे अन्धोंम.ं पटखण्डागम टीका तथा मूलाचार है । पट्खएडागस 
टीका कुन्दकुन्दके शिष्य कुन्दवीर्तिने लिखों है यह श्रुतावतार में विवुध 
श्रीधर सूचित करते हैं । -पर यह सम्प्रति अनुपलब्ध है । मूलाचारके टीका- 
कार वसुनन्दि इस अन्यको चश्केरिकृत खिखते हैं। इसलिए दोनों पन्धोंका 
कुन्दकुन्दक्ृ॒त होना शंकास्पद है। 
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जुलते हैं। अतए्व इन दशभक्तियोंका अधिकांश भाग दिगम्वर- 
श्वेताग्यर-विभाग होनेसे पदलेका होना चाहिए ओर दिगग्बरों तथा 
श्वेतास्थरोंके द्वारा स॒तंत्र रूपसे संग्रद्दीत किया हुआ दोना चाहिए 
हो सकता है कि परम्परासे चले आए गद्य भागोंकों सममभाने 
ओर उनका विवरण देनेके लिए कुन्दकुद्धाचायने पद्म भाग लिखे 
हों या एकत्रित किए हों । 

रे आठ पाहुड--दर्शन, चारित्र, सूत्र, बोध, भाव, मोक्ष, 
लिंग और शील इन आठ विपयों पर ये स्वतंत्र पच्यमन्य हैं । 

४ रलसार (रयण॒सार )--इसमें १६२ शलोक हैं । इनमें 
एक दोहा और शेप सब गाधाएँ हैं) इस अन्यमें ग्रहस्थ तथा 
भिज्ञके धर्मोका वर्णन किया गया है। यह प्रन्थ कुन्दकुन्दाचाये 
रचित द्ोनेकी बहुत कम संभावना है। अथवा इतना तो कहना 
ही चाहिए कि उसका विद्यमान रूप ऐसा है जो हमें संदेह में 
डालता है। इसमें अपश्रंशके कुछ श्लोक हैं. ओर गण, गच्छ, 
आर संघक विपयमें जिस प्रकारका विवरण है, वह सव उनके 
अन्य अन्धोंम नहीं मिल्लता | 

५ वारस अखुवेवसा ( द्वादशानुपक्षा )--इसमें €१ गायाएँ 
हैं। जैनधर्म सें प्रसिद्ध चारह भावनाओंका विषरण है। इस 
गन्थक्री अंतिम गाथाम्रें कुन्दकुन्दाचायका नाम हैं। 

है नियमसार--इसमें १८७ गाथाएँ हैं । पद्मप्रभुने इस पर 
टीका लिखी है ओर उनके कथनानुसारही हमें पता चलता है कि 
यह अन्य छुन्दकुन्दाचायका है |-सस्पूर्ण ग्रंथका विवरण तथा उसकी 
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पद्धति झुन्दकुन्दाचायके अन्य भ्रंथोंके अनुरूप है।इस प्रन्थका 
उद्देश्य ज्ञान, दशेन और चारित्ररूप 'रह्नत्रथ' का, जो मोक्ष 
मार्गमं आवश्यक है। नियमेन--खासतौरसे ज्ञान कराना है। 

७-८-९,जाटकत्रयी--'पंचंस्थिसंग्रह” ( पत्चास्तिकाय ), समय 
सार! और 'प्रवचनसारः ( पवयणशसार ) इन तीन अन्तिम अन्‍्थों- 
को नाटकत्रयी” कहते हैं। वास्तवमें तो 'समयसारः अन्थमें ही 
लीव-अजीवतत्त्वोंका संसाररूपी रंगभूमिमें अपना अपना पाए 
झदा करने वाला निरूपण किया गया है; अतएव यही प्रम्थ 
नाटक! नामका पात्र है-इसीकों नाटक कहा जा सकता हे। 
परन्तु यह तीन पंथ मिलकर 'श्राश्नृतत्रयी' कहलाते हैं. और इसी 
कारण इन तीनोंका इकट्ठा नाम 'नाटकत्रयी' पड़ गया है; हालाँकि 
'समयसारः को भी नाटक संज्ञा देनेवाले टीकाकार अम्र तचन्द्र ही 
हैं। टीकाकारने सब तत्त्वोंका ऐसा निरूपण किया है जैसे नाटक- 
के पात्र आते-जाते हों और इस कारण अपनी टीकामें इस मंथ- 
को नाटकका स्वरूप दिया है| 

'पंचास्तिकाय! को 'संग्रह? नाम दिया गया है। इससे ऐसा जान 
पड़ता है कि इस अंथमें कु्दकुन्दाचायने मुख्यतया. अपने विपय- 
से संबद्ध श्लोकोंका संग्रह ही किया होंगा। अंथको पढ़ते समय 
किसी-किसी स्थलपर पुनरावृत्ति या क्रमसंग होता हुआ प्रतीत 
होता है, इसका भी कारण यही हो सकता है। टीकाकार अखरृत- 
चन्द्र ६४ वीं वगैरह गाथाओं को प़िद्धान्तसूत्र” बतलाते हैं। 
किसी-किसी जगह बीचमें ऐसे श्लोकसमूहे नजर आते हैं, जिनका 
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पृवोपर संबंध नहीं चेढता । और मोच्चचुलिका तो स्वतंत्र विभाग 
ही प्रतीत होता हैं। अत यह कि कुल्दकुन्दाचायने 
अपने पृवरतज्ियोंने विरासतमें जो गाथाएँ उपलब्ध की होंगी 
उनका इस घन्धमें संग्रह किया होगा। 

समयसार' जेनोमें कुल्दरघन्दाचायका सर्वोत्तम अन्य साना 
जाता हैं । रुढ़िवादो तो यहाँ तक मानते हैं. कि इस गुड़ प्रस्थक्ो 
पढ़नेका ग्रहस्थोक्रो अधिकार ही नहीं है. और इस सान्यताकों 
कुछ आधार भी प्राप्त हे। कारण यह है कि समयसारसें 
पारमाथिक इषप्टिसे ही सारी चर्चा की गई है. अतरव अनधिकारी 
साधारण जनको उसका काइ-कोई भाग सामाजिक ओर नेतिक 
व्यवस्थाकों उत्नट-पत्षट कर देनेवाला प्रतीत हो सकता है | लेखक 
अपने पाठकको यह वतज्ञाना चाहते हैं कि कऋमके संबंधसे प्राप्त 
होनेवाली मृढ़ताके कारण बहुतसे लोगोंको आत्मज्ञान नहीं 
होता; अतण्व प्रत्येक मनुप्यक्रों अनासक्षत होकर अजीवसे 
सर्वाधा भिन्न आत्माका शुद्ध, चुद्ध ओर मुक्त स्वरूप समकना 
चाहिए। लेखक यह मान लेते हैं. कि उनका पाठक जेन परिं- 
भायासे परिचित हैं। अतएव कहीं आत्माका वास्तविक स्वरूप 
कहीं कर्मवंधका स्वरूप, कहीं कर्मवंधनको रोकनेका उपाय, इस 
प्रकार सहत्त्वपूर्ण विपयोपर वे अपना हृदय निःसंकोच भावसे 
खोलते चले जाते है । किसी-किसी जगद ता एेसा प्रतीत होने 
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ज्ञगता हैं कवि लेखक चुद्धिसे परेक्की वच्तुके अचुभवक्ी कहानी कह 
ज् जज ऑई 
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रहे हैं! कुछ स्थल ऐसे हे 


जहाँ इलोकोर्क कुछ फूमक विषयक 
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क्रमको भंग करके दाखिल हो गये हैं। वहाँ ऐसा लगे बिना नहीं 
'रहता कि छुन्दकुम्माचायने परम्परासे प्राप्त कतिपय श्लोक प्रंथमें 

_ सम्मिलित कर दिये हैं। ८५-८६ थें श्लोकोंमें दोकिरियावाद'का 
उल्लेख है और ११७, १२० तथा ३४० वें श्लोकमें सांख्यदशनका 
नाम देकर उल्लेख है; यह बात ध्यानमें . रखनेयोग्य है। 
'समग्रसार'में छु्न 7१९ अथवा ४३८ श्लोक हैं । 

प्रबचनसार' जनोंमें बहुत प्रसिद्ध प्रंथ है। उसकी प्रतियाँ 
प्रत्येक द्िगम्बरके संग्रहमें होती ही हैं । इस भन्थमें दीक्षा लेने वाले 
साधक्रके लिए उपयोगी और आवश्यक उपदेश भरा 9 । इसकी 
रचना व्यवस्थित है और इपका निरूपण एक विषयसे दूसरे 
विपयपर क्रमशः आगे बढ़ता चलता है। इसमें लेखक सिर्फ 
विधान ही नहीं करता वरन सामने उठ सकने वाली तरकेणाओंकी 
पहलेसे ही कल्पना करके उनके समाधानका प्रयत्न भी करता हे । 
प्रवचननमार' व्तवमें एक दार्शनिक पंथ है ओर साथ ही साधकके 
लिए उपयोगी शिक्षा-संग्रह भी है । सम्पूर्ण अंथमें किसी समर्थ 
तच्ववेत्ताकी लेखिनीका प्रभाव स्पष्ट दिखाई देता है और 
डसकी प्रभावशाली तथा सरल शेलीको देग्वकर यह प्रतीत हुए 
बिना नहीं रहता कि यद लेख किसी सच्चे तत्त्वद्रष्टके अन्तरसे 
उद्भूत हुआ है। 

प्रस्तुत अनुवाद 

इस अलुवादमें इस तीनों अंथोंका एकत्रित साराजुवाद हैं। 
इन तीनों अंथोंमें स्वतः ही एके अ्रकारकी ऐसी एकता है कि उनका 
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विपय इस श्रकार एकत्रित किया ज्ञा सकता है। छ्वितनेक प्रारंभिक 
वियय तीनों प्रंथोंमें समान हैं, अतरव उनकी पुनरावृत्ति सहज दी 
हट गई है । इसके अतिरिक प्रत्येक अन्‍्धमे जो कुछ विशेषता हैं, 
उसकी एक ही पुस्तकमें योजना कर देनेसे विषयका निरूपण 
ऋमवरद्ध और संपूर्ण हो जाता है । हाँ. यद अवश्य स्वीकार करना 
चाहिए कि ऐसा करनेसे समग्र ग्रन्थ न सिफे दाशेनिक रह, गया है. 
ओर न एक समर्थ तत्त्ववेत्ताकी अस्खलित रूपसे प्रवाहित होने 
चाली तत्त्ववाणी जेसा ही रह गया है। पंचास्तिकायमें संद्धान्तिक 
भाग अधिक है ओर उपदेश भाग थोझ है । अवचनसार में 
 सेद्धान्तिक भाग कुछ गोण ओर साधनामार्यका भाग प्रधान हो 
जाता है। और समयसार/में तो सेद्धान्तिक भाग है ही नहीं, चह्‌ 
कहा जाय तो चल सकता हो । इस प्रकार एक ही पुस्तकें 
सिलसिलेवार ऋममे प्राथमिक्र सेद्धान्किक भाग और अन्तिम 
परिपूर्ण दशा तथा उसकी साधनाका वर्णन एक साथ रखनेमें 
जरा अनोचित्य होता है। 'समयसारः ग्रंथ विशिष्ट अधिकारीके 
लिए ही है, ऐसी तो परम्परा भी है। इस पअंथरके संतव्यों और 
वक्तव्योंकों 'पंत्रास्तिकाय'के प्रारंभिक सेद्धान्तिक भागके साथ 
रखना अनुचित ग्रतीत होता है| परंतु इसका एक ही समाधान 
है ओर वह यह्‌ कि परम्परा ही तीनों भन्थोंकों एक संग्रहरूप 
मानती है ओर उन तीनोंका सम्मिलित 'रस्तत्रय' नाम देती 
कुन्दकनदाचाय का चेदान्त 
इसे पुलकक जो महत्वपृर्ण साथ हैं, उनमें ऐसा कुछ नहीं 
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है जो शवेतास्वर या स्थानक्वासी अथवा ब्राह्मण या बौद्ध 
सम्प्रदाय वालेको अस्वीकार्य जान पढ़े। उलटा यह अवश्य 
कहा जा सकता है कि झुन्दकुन्शाचायके अंथ जेनदर्शन और 
वेदान्त तथा सांख्यदर्शनके बीचके लम्बे अन्तरकों बहुत अंशोंमें 
कम कर देते हैं । हम यहाँ जीव और कर्मसबंधी एक ही घात लें। 
जीव-कर्मका सम्बज्ध 

जेनदर्शनसें साधारण तोरपर जीव कर्ता और भोक्ता माना. 
गया है । जीव अनादि कालसे कर्म-रजसे युक्त है; और उस कर्म 
बंधके कारण उसमें विविध विभाव-स्वभावसे विपरीत भाव 
उत्पन्न होते हैं | उन्त विभावोंके कारण फिर नवीन कर्मबंधन होता 
है । कुम्दकुन्दाचायकों इस अमिसतके साथ विरोध नहीं है; वे यह 
भी मानते हैं कि आत्माकों करत्ता-सोक््ता माने बिना काम नहीं 
चलता । परन्तु वे एक कदम आगे बढ़ते हैं। वे स्पष्ट शंच्दोंमें 
कहते हैं कि 'जो दृष्टि आत्साक्रो अवद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, नियत, 
अविशेष और असंयुक्त समझती है वह पारमाथिक दृष्टि है। 
आत्मा न प्रमत्त ( संसारी ) है, न अप्रमत्त ( मुक्त | )' (स० ६-७) 

और वे अधिक स्पष्ट होकर कहते हैं--अध्यवसान आदि 
भाव जड़ दवव्यके परिणमसनसे निष्पन्त होते हैं ऐसा केवल ज्ञानियोंने 
कहा है। उन्हें जीव किस प्रकार कहा जा सकता हैं ? आठों' 
प्रकारका कर्म, जिसके परिणास-स्वरूप प्राप्त होने वाला फल 
दु:ख! के नामसे प्रसिद्ध है, जड़ द्रव्यरूप-पुदूगलमय है । अध्य- 
बसान आदि भाव जहाँ जीवके कह गये हैं, वहाँ व्यवह्यासदप्ठिका 
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कथन है। जीव तो अरस, अरूप, अगंध, अस्पश, अव्यक्तत 
अशब्द, अशरीर, सब प्रकारक॑ लिंग आकार या संदहनन ( शरीर- 
के गठन ) से हीन तथा चेतना गुणवाला हैँ । राग-दवंप या मोह 
उसके नहीं हैं। प्रमाद आदि करमबंधनके कारण भी उसके नहीं 
हैं। रागादि विकल्प--शारीरिक, मानसिक या वाचिक प्रदृत्तियाँ 
कपायकी तीत्रता, अतीत्रवा या क्रमहानि, यह सत्र भी जीवके न 
हैं। क्योंकि यह सब जड़-पुदुगत् द्न्यकं॑ परिणाम हैं। यह सच 
भाव व्यवहारदृष्ठिसे जीवके कहलात हँ--यह सब्र भाव जीवसे 
जुदा हैं। संसारप्रमुक्त ज्ोबोंका इनमें से कुछ भी नहीं होता। 
संसारी अवस्थामें भी यह वर्णादि व्यचद्यास्दष्टिसि ही जीते हैँ 
वास्तवमें नहीं । संसारी अवस्थामें भी यह भर वास्तवमं जीव 
हों तो संसारस्थ जीव और जड़-उुद पल दब्यके बीच अन्तर ही न 
रहे । ! ( स० ४८-६८ )। 

इस प्रकार कुन्दकुन्दाचाय सीधी सांख्यदर्शनकी या वदान्त- 
दर्शनकी स्थिति स्वीकार करते हैं। सांख्यद्शय इन सब विभावों 
को प्रकृतिका गुण स्वीकार करता है ओर वेदान्त उन्हें अन्तःकरण 
था चिक्तका धर्स सानता हैँ । परन्तु बस्तुतः आत्माके यह सब 
विभाव नहीं हैं, इस सान्यतामें कन्दकन्दाचार्य उन्हींके साथ जा 
खड़े होते हैं । तो फिर प्रश्न खड़ा होता है. कि जनदर्शनमें जीवको 
कत्तों स्वीकार किया गया हे सो उसका क्या हों? कऋन्दकन्दाचार्य 
इस प्रश्नका जो स्पष्ट उत्तर देते हैं वह ठीक सांख्यवादी या वेदान्त- 
वादीको ही सुद्दाता है। वे कहते हैं--“जवतक अज्ञानी जीव आत्मा 
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ओर. क्रोधादिके वीचका अन्तर नहीं जानता तबतक. वह 
ऋषधादिकों अपना मानकर उनमें अद्वत्त होता हैं; और इस कारण 
कर्मोक्रा संचय होता है। सर्वज्ञोने जीवको होनेवाला कमबंध इसी 
प्रकार कहा है । परन्तु जीव जब आत्मा और आखबका भेद जान 
लेता है, तब उसे कर्मबंध नहीं दाता; क्‍योंकि जीव जब आखबों- 
की अशुचिता और जड़ता आदिको जान जाता है, तव उनसे 
निवृत्त हो जाता है। वह सममदा हैं कि में एक हूँ, शुद्ध हूँ, 
निर्मल हूँ तथा ज्ञानधन हूँ ।' ( स० ६८-७४ )। 


अन्तमें वे स्पष्ट कदद देते हैं--'व्यवहारदष्टियाला कहता है 
कि जीवको कर्मका बंध होता है, सुपश होता है; परन्तु शुद्ध दृष्टि 
वाला कहता है कि जीवकों न कर्सका वंध दवोता है, न स्पर्श होता 
है । परन्तु यह सत्र दृष्टियोंके कगड़े हैं। आत्मा तो इन विकल्पों 
से परे है; और यही 'समयपतार! का मत है। इसीको सम्यग्द्शन 
या ज्ञान कह सकते हैं ।? ( स० १४९ ) इत्यादि । 


इस कथनसे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि कुन्दकन्दाचार्य 
जेनधर्मके सिद्धान्तकों स्वेथा त्याग देते हैं। क्‍्यों'के ऐसा छोता 
तो उनके सामने भी वही आक्षेप आ उपस्थित होते जो सांख्य या 
वेदान्तके सामने उपस्थित होते हैं. । इसलिए वे यह अवश्य कहते 
हैं कि 'जीच खय॑ क्रोधादि रूपमें परिणत होकर कर्ससे वद्ग न होता 
तो वह अपरिणामी ठहरता ओर सांख्यसिद्धान्तकी भाँति संसारा 
भाव आदि दोष उपस्थित हो जाते ।' अतएव जीव स्वयमेव 
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क्रोधभावमें परिणत होकर क्रोधरूप हो जाता है, एसा समभना 
चाहिए ।” ( स० १२१ इत्यादि ) | 
परन्तु वे तुरन्त इतना ओर जोड़ देते हैं. कि 'डसमें समभने- 
योग्य इतना है कि ज्ञानीके भाव ज्ञानमय हंते है ओर अज्ञानीके 
अज्ञाननय । तथा अज्ञानमय भावोंके कारण अज्ञानी कर्म 
बंधन करता है, ज्ञानी नहीं करता। ज्ञानमय भावसे ल्लानमय 
भाव ही उत्पन्न होता है ओर अज्ञानमय भावसे अज्ञानमय भाव | 
जीवको अतत्त्वका भान होना और तत्त्वक्रा असान होना ही 
अज्ञान है. / (स० १२६, १३११ आदि ) । 
अनादि कालसे अपने साथ बंधे मोहनीय कर्मके कारण, 
वास्तवसें शुद्ध ओर निरश्नन जीव भिथ्यात्व, अज्ञान और 
अविरति इन तीन भागोंमें परिणत होता आया है । इन परिणामोंके 
निमित्तसे फिर पुदुगल द्रव्यकमके रूपमें परिणत होकर जीवके 
साथ वँध जाता है; ओर इन कर्मके निमित्तसे जीव फिर विविध 
विभाव रूपमें परिणत होता है ।! (स० ८६-आदि ) | 
'जहाँतक जीवका ज्ञान गुणददीन अथात्‌ सकपाय होता है, तहाँ- 
तक वह नाना ओर नाना प्रकारके परिणास पाता रहता है; परन्तु 
जब वह उसका त्याग कर सम्यक्षत प्राप्त कर लेता है तव विभाव 
परिणाम बन्द हो जाते हैं और कका बंध नहीं होता ।' (स० १७२) 
ज्ञानियोंने कर्सके परिणाम विविध कहे हैं, परन्तु कर्मोंके 
निमिक्तसे होनेवाले भाव मेरा स्वरूप नहीं है; में तो एक चेतन 
स्वरुप हैँ। राग जड़ कम है, उसके कारण रागभाव. उत्पन्त होता 
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है, मगर वह भाव मेरा नहीं है । में तो एक चेतन स्वरूप हूँ । ज्ञानी 
इस प्रकार वस्तुस्वरूपकों जानता हे, अतएव विविध भावोंको कर्मका 
परिणास समम्ककर उन्हें तज देता है ।! ( स० १६७ )। 

इस प्रकार अंतमें तो वेदान्तका अज्ञान' या अविद्ार और 
सांख्यका अविवेक' ही आ उपस्थित होता है। अलबत्ता, इस 
अज्ञान दशामें भी सांख्य या वेदान्त इन विभावोंकों पुरुष” या 
आत्म! का नहीं कहेंगे, चित्त या अन्तःकरणका.- ही कहेंगे; जबकि 
जेनद्शन इन विभाधोंको, अज्ञान अव्स्थामें 'जीव' के कहेगा। 
हालाँ कि इस विषयमें कुन्दकुन्दाचाय जया आगे बढ़ गये हैं । वे 
तो साफ-साफ़ कहते हैं कि यह सब विभाव, मेरा स्वरूप नहीं है, 
राग जड़ कर्म है और इसीके परिणामस्वरूप यह रागभाष उत्पन्न 
होता है। परन्तु वह कोई सेरा स्वरूप नहीं है। में तो एक चेतन 
स्वरूप हूँ । आत्मा वास्तवमें ही कमें ओर कर्मफल्नका कर्ता हो तो 
आत्माकों कभी सोक्ष ही नहीं हो सकता। ( स० ३२१ आदि )। 

उनके प्रंथों में साधककों बार-बार जो सलाह दी गई है ओर 
एक मुख्य सा्ग वतलाया गया हे, वह आत्माके शुद्ध स्वरूपका 
चिन्तन ओर उसमें स्थिति है। उसे पढ़ते समय हमें वेदान्तके 
श्रंवण, मनन और निदिध्यासनकी याद आ जाती है। यह कहे 
बिना नहीं रह जाता कि झुन्दुकुन्दाचायं जेनसिद्धान्तमें गर्मित 
स्थितिको प्रकट करते हैं अथवा सम्पूर्ण करते हैं। जीवात्माका 
सूलस्वरूप नित्य शुद्ध-चुद्ध स्वीकार कर लिया तो फिर बीचमें 
दिखाई पड़ने वाले वंधनकीं अविवेक भ्रम ही कहना पड़ेगा । 
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कुन्दकुन्दाचार्यके ग्रन्थोंमें जो विशेष वस्तु है, वह यही है । 
बाकी सारा सैद्धान्तिक निढपण तथा परिभाषा वगेरह अन्य जन 
सिद्धान्तमन्थोंसे खास भिन्‍न नहीं है । इतना ही नहीं, इसी माला- 
में श्वेतास्बरोंके आगमग्रन्थोंमेंसे अनुवादित अन्थोंसे परिचित 
पाठकोंकों इस विपयमें कोई नवीनता या विशेषता नहीं दिखाई 
देगी। इसमें जेन भिज्नुके धर्मोंका ओर चयोका जो निरूपण हैँ वह 
भी अन्य श्वेताम्बर अन्थोंके समान ही है। अतएव इन सब विपयों- 
का उल्लेख करनेकी काई आवश्यकता नहीं रहती । 

एक आचाय ओर संत पुरुषके रूपमें झुन्दकुन्दाचार्यकी महत्ता 
पाठकके मनसें अंकित करनेकी खास आवश्यकता है। चादके 
दिगिम्बर साहित्यमें उनके लिए जिस मान और भक्तिभावके 
साथ उल्लेख किये गये हैं, उन्हें देखने वाले ही उनकी कल्पना कर 
सकते है। दूर दक्षिणमें, लम्बे समयसे, मूल संघसे बिछुड़े हुए 
संघको जिस आचायने ज्ञान ओर दर्शन प्रदान किया तथा चारित्र- 
' का सागे सुलभ बना दिया, उस आचारयके विपयंमें उस संघके 
लोग तो कवि वृन्दावनदास जीके शब्दोंमें यही कहेंगे :-- 


“विशुद्ध चुद्धि बद्धिदा प्रसिद्ध ऋद्धि सिद्धिदा, 
हुए न, हें न, होंहिंगे सुनिद कुन्दकुन्द्‌ से [7 
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१--प्रास्ताविक 


ध्रुव और अनुपम मोक्षगतिको प्राप्त सब 
 सिद्धोंको में नमस्कार करता हूँ और उनके 
डउपदेशके अनुसार इस आत्मशासत्रको रचना करता हूँ। (स० १) 
कामभोगसम्बन्धी बातें सभीने सुनी हैं, वार-बार सुनी हैं। 
सबके परिचयमें आई हैं और सभीने उनका अनुभव किया है | 
राग-हेषसे रहित शुद्ध आत्मस्वरूपकी कथा दुलभ रही है। मेरे 
पास जो कुछ ल्लानवेभब है, उसके अनुसार उस आत्मस्वरूपका 
वर्णोन करता हूँ । ( स० ४--४ )। 


मंगलाचरण 


शाख्ज्ञानक्री जवतक पदार्थोका निश्चय न हो, कोई पुरुष 

आवश्यक्रता एकाग्र ( व्यवसायात्मक ) होकर श्रेयसकी 
उपलब्धि नहीं कर सकता। पदार्थाका निश्चय, शासत्रके बिना संभव 
नहीं है । अतएव सबसे पहले शाखज्ञान प्राप्त करनेका प्रयत्न करना 
चाहिए। शाख्ज्ञानहीन पुरुष स्व-परक्रा--आत्मा-अनात्मा का-- 
स्वरूप नहीं समझ सकता और जबतक स्व-परका विवेक नहीं हुआ 
तबतक वह कर्मोका नाश कैसे कर सकता है १ ( प्र० ३, ३२--३) 
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आत्मासे भिन्न पदार्थमिं जीवका जो मूहभाव है, वह मोद 
कहलाता है। जो पदार्थ जेसा है उसे वेसा न समम्धना, अथवा 
घलटा सममना, अन्य प्राशियोंके प्रति कठणा ने होना, आर 
आसक्ति, यह सब मोहके लक्षण हैं। मोहयुक्त जीव, अन्य 
पदाथमें राग-द्ेप करके छुव्च होता है और कर्मबंधनसे चद्ध होता 
है। इसके विपरीत जिन शाल्के अध्ययनसे अथवा पत्यक्ष आदि 
प्र माणोंस पदों का यथाथ ज्ञान प्राप्त करनेवाला मनुष्य निश्चित 
रूपसे मोहका क्षय ऋरता है। जो मनुष्य आत्माका तथा आत्मासे 
भिन्न अन्य पदार्थोक्रा सेद-विज्ञान प्राप्त करता है, वह सोहका क्षय 
करनेमें समर्थ होता है । ( श्र०.१ ८३--६ ) 
अन्य भूतप्राणियोंक्री चक्षु इन्द्रियाँ हैं ओर साथक्र पुरुषकी 
चक्तु शात्र हे । विविध्र गुणों आर पग्रायोॉसहित समस्त पदाथोंकरा 
ज्ञान शाल्रर्मे विद्यमान है। जिसका पद्राथ वपयक श्रद्धान या ज्ञान, 
शाझ्मपू्वक नहीं है, वह सच्ची साधना का ( संयम ) अधिकारी 
नहीं है--उसकी साधना सच्ची नहीं हों सकती । और जिसकी 
साथना ही सच्ची नहीं वह मोक्षमार्गी ( श्रमण ) कैसे हो 
सकता है १ ( प्र० स० ३४---६ ) 
अतरव चार गतियों देव, मनुष्य. तियंच, नारक्रभावसे 
छुटकारा दिलाकर निवरोणपद्रपर पहुँचाने वाले और सर्वज्ञ 
महामुनियाक मुखसे प्रकट हुए शाख््रकी नमस्कार करके, (तदनुसार) 
मैं जो कहता हूँ, श्रवण करो (प०२)। 


'लयउम०« बनता 
करन 


२ -- द्रव्य-विचार 
(क) 

यह सम्रम्म लोक जीव, 'पुदूगल, धर्म, अधमे 
आकाश, काल, इन छह द्रव्योंका ही समूह है । 
थे द्रव्य सत्‌ हैं। किसी ने इन्हें बनाया नहीं हे। थे स्वश्रावसिद्ध 
हैं, अनादिनिधन हैं त्रिल्ञोकके कारण भूत हैं। एक्र द्रव्य, दूसरे 
द्रव्यमें मिल नहीं सकता--सभी अपने-अपने स्वभावमें स्थिर रहते 
हैं किन्तु परस्पर एक दूमरेकी अवकाश देते हैं । लोकसे बाहर 
केबल शुद्ध आकाश (अलोकाकाश) है। (पं० ३-४, ७, प०२,६) 
सत्‌ की किसो भी पदाथक्नों सत्‌ कहनेका अथ यह है कि 
व्याख्या. वह उत्पत्ति वयय और भोव्यरूप है। सत्ता अस्तित्व 
का अर्थ ही उत्पादन व्यय-प्रोग्यात्मक होता है ( पं० ८) इसका 
आशय यह हुआ कि पूर्वोक्‍्त छह द्रव्योंमें कोई भी द्रव्य 
एकान्त्र अपरिणामी या कूटस्थ नित्य नहीं है, ओर न एकान्त 
चुणिक ही है। किन्तु परिणामी-नित्य है। हम प्रध्यक्ष देखते 
हैं कि बस्तुके मोजूदा परिणाम ( प्योय-अचस्था ) नष्ट हो जाते हैं. 
नग्रे परिणाम उत्पन्न होते हैं, फिर भी वस्तु अपने मूल रूपसें 


छह द्वव्य 





१--अन्य दर्शनोंमें जिस जड़ द्रव्यका प्रकृति और परमाण आदि 
शब्दोंसे निर्देश किया गया है जैन परिभाषामें उसे पुदूगल कहते हैं । 
चौद्अन्थोंमें पुदूगल शब्दका प्रयोग जीव या मद॒ष्य व्यक्तिके अर्थमें भी 
देखा जाता है । 
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कायम रहती है । उदाहरणार्थ--सोनेका कुए्डल मिटता है. ओर 
कड़ा वनता है। यहाँ कुंडल-पर्योयक्रा नाश हुआ है ओर कड़ा- 
पर्यायकी उत्पत्ति हुई है, फिर भी-एक रुपके नाश होने पर और 
दूसरा रूप उत्पन्न होनेपर भी सुबर्ण व्योंका त्यों विद्यमान है । 
यहाँ ज्ञातव्य यह है कि द्वव्यका उत्पाद था विनाश नहीं होता, 
परन्तु अपनी परयायोंक्री इपिसि बह उत्पत्ति और विनाशसे युक्त 
बनता है, ( क्योंकि पर्यायें दरव्यसे एकान्ततः भिन्‍न नहीं हैं, चह 
द्रव्यके ही विभिन्न रूप हैं)। दूसरे शब्दोंमें यह कहा जा सकता है 
कि अपने त्रेकालिक विविध भावोंके रूपमें परिणत होते रहनेपर 
भी हब्य स्वयं नित्य रहता है। इस प्रकार द्रव्य एक ही समयमें 
उत्पत्ति, विनाश ओर स्थिति रूप भावषोंसे समवेत रहता है । हाँ, 
उत्पत्ति, स्थिति ओर नाश परययायोंनें रहते हैं. मगर पर्यायें 
द्रव्यकी ही हैं, अतरव द्रव्य ही उत्पाद-व्यथ-प्रेड्यरूप होता है। 
(पं० ११, $, प्र० २, ८-६, १२) 

द्रव्यकी . अम्ुक पदाथे द्रव्य है, इस प्रकार कहनेका अर्थ 

व्यास्या. यह है कि वह अपने विविध परिणामोंके रूपमें 
द्रवित होता है । अथात्त्‌ अमुक-अमुक्र पर्याय प्राप्त करता है। 
( पं० ६ ) बिना पर्यायका द्रव्य नहीं हो सकता और विना द्रव्यका 
पयोग होना संभव नहीं है । द्रव्य गुणात्मक है और उसके विविध 
रूप,न्तर ही उसके पयाय कहलाते हैं। (प्र: २, १) इसी प्रकार 
न द्रव्यके बिना गुण रह सकते हैं, न गुणोंके बिना द्वंव्य ही रह 
सकता है। (पं० १२-३ ) संक्षेपमें जो गुण और पर्यायसे युक्त 
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है ओर अपने स्वसावका परित्याग न करता हुआ उत्पत्ति, 
बिनाश एवं धुव॒त्वसे युक्त है, बह द्रव्य कहलाता है। अपने 
गुणोंके साथ, पर्यायोंके साथ तथा उत्पत्ति, विनाश और प्रौव्यके 
साथ जो अस्तित्व है वही द्रव्यकी सत्ता अथवा द्वव्यका स्वभाव 
है। (प्र० २, ३-४ ) 

यहाँ यह समभने थोग्य बात है कि 

गुण और पर्याय मिल 

द्रव्य, गुण और पयोयमें परस्पर 
अन्यत्व तो है, मगर प्रधक्त्व नहीं है। वस्तुओंमें आपस- 
में जो भेद पाया जाता है, उसे बीर भगवानते दो प्रकारका 
निरूपण किया है--( १) प्रथक्त्वरहूप और (५१) अन्यत्वरूप । 
प्रदेशों की भिन्नता प्रथकत्व है और तह॒पता न होना अन्यत्व है | 
जेसे-दूध और दूधकी सफेदी एक ही चीज़ नहीं है, फिर भी 
दोनोंके प्रदेश प्रथक-प्रथक नहीं हैं। इसके विरुद्ध दंड और 
दुंडीमें प्रथकत्व है--इन दोनोंको अलग किया जा सकता है । 
द्रव्य, गुण और पयोयमें ऐसा प्रथकत्व नहीं है, ( 9० २, १४, 
१६ ) क्योंकि द्रव्यके बिना गुण या पर्याय नहीं हो सकते। द्रव्य 
जिन-जिन पर्यायोंको धारण करता है, उन-उन पर्योयोके रूपमें 
वह स्वयं ही उत्पन्न होता है। जेसे--सोना स्वयं ही कुण्डल 
वनता है, स्वयं ही कड़ा बनता है, स्वयं ही अंगरूठीके रूपमें 
बदल जाता है। पयोगोंकी दृष्टिसे देखिए तो नवे-नये पर्याय 
उत्पन्न होते हैं, जो पहले नहीं थे, परन्तु द्रव्यकी अपे्षासे देखा 
जाय तो वह ज्योंका त्यों विद्यमान है। जीव देव होता है, समुप्य 

ड्र 
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होता है, पशु होता है, लेकिन इन सब पर्यायोमें उसका अपना 
जीवत्व नहीं बदलता--जीवरूपसे वह ज्यों का त्यों है। मगर 
यह भी सत्य है. कि ज्ञीव जत्र मनुष्य होता है तब देव नहीं रहता 
और जब देव होता है तो सिद्ध. नहीं होता। इस प्रकार दृव्याथिक 
नय'की अपेक्षासे सत्र पर्याय एक द्रव्यरूप ही हैं। किन्तु 
पयोगार्थिक नयकी अपेक्तासे, जिस समय जो पयाय होता हे. 
उस समय द्रव्य उससे अभिन्न होनेके कारण और चूँकि पर्याय 
अनेक हैं इसलिए द्रव्य भी अनेक रूप हैं। इस प्रकार विभिन्न 
पर्यायोंकी अपेक्षा एक ही द्रव्यमें है! ( स्थादस्ति ), “नहीं हे! 
(१५) अनेक धर्मात्मक चस्तुके किसी एक धर्मको अहण करने 
वाला ज्ञान 'नय' कहलाता है। नय अर्थात्‌ वस्त॑शकों ग्रहण करने 
वाली एक दृष्टि। संक्षेपमें इसके दो भेद हैं---एक द्रव्यार्थिक और दूसरा ' 
पर्यायार्थिक । जगतकी प्रत्येक चस्त एक दूसरेसे न तो विलकुल 
समान ही हैं और न तो अ-समान ही। उसमें सदश और विसदश 
दोनों ही अंश ' पाये जाते हैं। जब बुद्धिमानत्न सामान्य अंशकी ओर 
५ क्ुकती है तव उस अंशको ग्रहण करने वाला ज्लाताका अभिप्राय द्रव्यार्थिक 
नय कहलाता है और जब बुद्धि भेद .या अंशकी ओर अककती हे तब 
उसको अहण करनेवाला ज्ञाताका अमभिप्राय पर्यायार्थिक नय कहलाता है । 
जव॑ आत्माके काल, देश या अवस्थाकृत भेदोंकी ओर दृष्टि न देकर मात्र 
शुद्ध चैतन्यकी ओर ध्यान दिया जाता है तव वह द्व्याथिक नयका 
विषय होता है तथा जब उसकी अवस्थाओंकी ओर ही दृष्टि जाती है. तब 
बह पर्यायार्थिक नयका विपय होता है । ह 
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( स्थान्नास्ति ), है--नहीं है! ( स्थादस्ति स्थान्नास्ति )) अवक्तव्य' _ 
है, ( स्थादवक्तव्य ) आदि सप्तभंगी'का प्रयोग किया जा सकता 
है। हाँ, सत्‌ पदार्थका कभी नाश नहीं हो -सकता, ओर असवकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती । गुण-पर्यायक्री दृष्टिसे ही द्रव्यमें उत्पत्ति 
और विनाशका व्यवहार होता है।। ( प्र० २, १५-०३; पुं० ११-२१) 
पूर्वोक्त छद द्च्योमिं जीब, * पुद्गल, धर्म ' 
४५७४ अधर्स और आकाश, यह पाँच द्रव्य अस्ति- 
काय हैं। जो पदार्थ गुण-पर्यौयसे 'युक्त होता हुआ अस्तित्व 
स्वभाववाला ( उत्पाद-व्ययओ्रौ्यमंच ) हो और अनेक-म्रदेशी हो 
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(१) प्रत्येक्ष वस्चु अनन्त धर्मयुक्त हे । उसका शब्दोंसे 
निरूपण करना सम्भव नहीं ।- अतः अपघुक दृष्टिसे वस्तु स्थात्‌-- 
कथब्चित्‌ था अमुक निश्चित धर्म वाली है, इसी प्रकारका कथन सम्भव 
हो सकता है। जिस प्रकार वस्तु अपने स्परूपसे स्थादल्ति-सद्भावात्मक 
है उसी प्रकार परस्रुपकी अपेक्षा वह स्यान्नास्ति--कथज्चित्‌ू अभा- 
वात्मक भी है। जब इन दोनों धर्मोको क्रमसे कहनेका प्रयास किया 
जाता है तो वस्तु स्थादत्ति नास्ति--कथब्चित्‌ सत्‌ और कथज्चित्‌ असत्‌ 
रूप है । जब इन दोनों धर्मोको एक साथ कहनेकी चेश की जाती है 
तो पर शब्दोंकी असामर्थ्यंके कारण वस्तु स्थातः अवक्तन्य है। ऊपरके 
तीन भन्नोंको क्रमशः अवक्तव्यके साथ सम्बन्ध करनेपर  स्यादस्ति 


अनक्तन्य स्थान्नास्ति अवक्तव्य ओर स्थादस्तिनाध्ति अवक्तव्य ये तीन भद्र 
ओर चन जाने है । 


३६ उुन्दकुन्दाचायक तीन रन 


घह अस्तिकाय' कहलाता है ( पं० 2-५ ) 
ट्रत्यों का विविध द्रव्यके मुख्य प्रकार दो हैं--जीव और 
पर्गीकरण. अज्ञीब । जीवदव्य चेतन है और बोवब्या' 
पारमग्र है। पुदूगल थादि शेप अजीवद्॒ब्य अचेतन है,। (#०%३४) 
मूर्त और अमूत्तके भेदंसे भी रव्योंके दो भेद किये जा सकंते 
हैं। जिन लक्षेणों--चिहोंसे दव्य जाना जा सकता है, वह विह 
उस द्रध्यके गुण कहलाते हैं। जो द्रव्य अमृत्ते है, उसके गुण 
भी अमूत्ते हैं, और जो द्रव्य मूत्ते है उसके गुण भी मूत्त होते हैँ. । 
जो गुण इंन्द्रियों द्वारा अहण किये जा सके बह मृत्त गुण कहलाते 
हैं। सिफ पुद्गलद्रज्यके ही गुण मृत्त हैं। परमाणुसे लेकर 
पृथ्वी तक पुंदगलद्॒व्यमें रूप, रस, गंध और स्पर्श--यह, 
चार गुर पाये जाते हैं। शब्द, पुदुगलका परिशाम--पयोय है. 
ज्गुंण नहीं हे। ( प्रे० २, ३८-४० ) 
(१) जिसका दूसरा विभाग न हो सके ऐसे आकाशके अंशको प्रदेश 
कहँते हैं। जो दृव्य ऐसे अनेक प्रदेशों वाला हैं उसे अत्तिकाय कहते हैं । 
(६९) ग्रुण उसे कहते हैं जिसका सद्धाव दृव्यमें हमेशा पाया 
जाय। शब्द पुदूगलकी पर्याय हे गुग रूप नहीं। जब दो पुदूगलसकन्ध 
आपत में ठकराते हैं. तब॑ शब्द उत्पन्न होता है। इसलिये वह पुदूगलकी 
ही पर्याय हे गुग नहीं। अन्य दाशनिक शब्दकों आकाणकों गण 
मानते हैं परन्तु जिन चीजों में परस्पर विरोध हो वे गुण गुणी रुप नही हो 
सर्कते। आकाश, रूप, रस, गन्ध, स्पर्श से रहित अमृर्तिक पदंथ है किन्तु 
शब्द, कगठ तालु आदि से उत्पन्न दोता है तथा पैदा होते समय ढोंल 
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अमूर्तत द्रव्योंके गुण संक्षेपमें इस प्रकार हैं।--आकाशद्रव्य- 
का गुण अवगाह--अन्य द्रव्योंको जगह देना है। धमद्रव्यका गुण 
गति-हेतुत्व--गतिसान द्र॒व्योंकी गतिमें निमित्त होना है। अधर्म 
द्रव्यका गुण स्थितिहेतुत्व--स्थितिरूप परिणत द्रव्योंकी स्थितिमें 
निमित्त होना है। कालद्रज्यका गुण 'घतंना--अपने आप वतेने, 
अपनी सत्ताका अनुभव करनेमें निमित्त होना हे। आत्माका 
गुण उपयोग--त्ोधरूप व्यापार--चेतना है। ( प्र० २, ४१-२ ) 
आकाशद्रध्य लोक और अलोकमें सवत्र व्याप्त है । धर्म और 
अधर्मद्रव्य लोकमें रहते हैं। जीव और पुदूगलके आधारसे 
>क्वांलद्रव्य भी समस्त लोकमें विद्यमान है। आकाशके प्रदेशोंकी 
भालर आदिको केंपाता है, इसलिये वह मूतिक है । वह मूर्तिक कानको 
बहरा कर सकता है, मूर्तिक दीवाल आदिसे वापिस आता है। प्रकाशकी 
तरह जहाँ तहाँ जा सकता है । वायुके प्रवाहमें बह सकता है, तीत्र शब्दके 
द्वारा दव सकता है इत्यादि कारणोंसे शब्द सूर्तिक है वह आकाशका 
: गुण नहीं हो सकता । 
(१) अपनी अपनी ,पर्यायोंकी उत्पत्तिमं खयं प्रवत्तेमान इन्योंमें 
निप्तित्त रूप होना वतना हे। 
(३ ) कालद्वव्यकी जीव पुदूगलके आधारसे रहने वाला कहनेका अर्थ 
यह है कि काल दन्यके समय घड़ी घरटा आदि परिणमन जीव और 
पुदूगलकी पर्यायों द्वारा ही प्रकट होते हैं । , 


श्दि कुन्दकुन्दाचार्यक्र तीन रत 
"भाँति धर्म, अथर्म और जीव द्रव्यके भी प्रदेश होते है. । पर- 
'साणुमें प्रदेश नहीं हात, वरन परसाणुके आधारपर ही आकाश 
आदिके प्रदेश निश्चित किये जाते हैं। एक परमाणु जितने 
आकाशको घेरता है, आकाशका उतना भाग प्रदेश कहलाता हैं। 
यह एक प्रंदेश अन्य समस्त दृव्योंके अखुओंका अवकाश दें 
'रहा है । जीव; पुदूगल, धर्म, अधर्म और आकाश यथ पाँच द्रव्य 
'असंख्य प्रदेशवाल हैं। काल द्रव्य अग्ुरूप है. इसलिए उसके 
अनेक प्रदेश नहीं होते । ( कालके अरु पुदगल आदिके अग्ुओं- 
'क्षीं तरद आपसमें एकमेंक नहीं हैं. किन्तु रत्नोंकी राशिके समान 
"एके दूसरेसे जुदा-जुदा हैं।) अतरब काल एक ही प्रदेशवाला 
'है। जिसमें प्रदेश न हो या जो एक प्रदेशरूप भी न ह्वा उस शून्य, 
' अस्तित्व रहित, अवस्तुभूत समझना चाहिए (प्र०२,४३,५,४८,५२,) 
छठ, वन्योमेंस पुदूगल ओर जीवके उत्पाद, स्थिति और 
“भंग रूप परिणमन उनके मिलने ओर चिछुड़नेस हाते हैं ( प्र० 





(१) इतनी विशेपता है कि आकाश अनन्त प्रदेश वाला हैं । 
एक जीत धर्म और अधथर्मके असंख्यात प्रदेश हें । पुदूगल द्रव्य परमाणु- 
,रुपमें यद्यपि एक प्रंदेशी हे तो भी उसमें दूसरेसे 'मिलनेकी शक्ति होनेके 
कारण अनन्त प्रदेशात्मकता सम्भव है । *.. 
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२, ३७, ) दूसरे शब्द्रामें जीब और पुद्गलद्गवब्य सक्रिय हैं, शेप" 
निष्किय हैं! *जीवकी क्रियामें पुदूगल निमित्त है। पुदुगलकी 
क्रियामें काल निमित्त हे । (पं० &८ ) 


(१) शेप हृब्य भावशील हैं। क्रिया अर्थात्‌ हलन चलन, 
““परिस्पन्द, भाव अर्थात्‌ परिणमन । परिशमन रूप भावकी दृष्ठिस तो 
सभी ह्न्य उत्पाद, व्यय, श्रीव्य युक्त हैं किन्तु जीव और पुदूगल क्रियावान्‌ 
भी हैं तथा भाववान्‌ भी हैं । 

, (३) जबतक कमंरूपी पुदूगलके साथ जीवका सम्बन्ध है तभीतक 
वह मूत्त जैसा बनकर सारी क्रियाएँ करता हैं। जब कर्मका सम्बन्ध छूट 
जाता है तब वह निष्क्रिय हो जाता है । 
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दृब्यविचार 
छह द्रव्योंका विशेष विचार 
(ख) 
0७८. 


आकाश समस्त जीवोंको, धर्मद्रव्यको, अधर्मद्रव्यकों कालको 

? और पुदुगलोंको लोकमें पूरे अवक्राश देने वाला 

द्रव्य आकाश कहलाता है | आकाशके जिस भागमें जीव 
आदि सब द्रव्य समाये हुए हैं, उसे लोक कहते हैं। लोकके 
बाहर अनन्त आकाश है। आंक्राशकों अबकाश देनेके अति- 
रिक्त गति और स्थितिका भी कारण माना जाय तो अनेक जैन 
सिद्धान्तोंस विरोध आता है। यथा समुक्तजीव, मुक्त होते ही 
ऊध्येगति करके लोकके शिखर तक गमन करता है और वहाँ 
पहुँचकर रुक जाता है। अगर आक्राश गसन-क्रियाका भी कारण 
हो तो लोकके बाहर अलोकमें भो मुक्त जीवका गमन होना 
चाहिए, क्योंकि आकाश वहाँ सी मोजूद है। परन्तु सिद्ध जीव 
लोकके बाहर गमन नहां। करता । इसका कारण यह है कि गति 
ओर स्थितिमं सहायक होने वाले घर्मद्रव्य और अधर्मद्रग्यका 
लोकके बाहर अभाव है। 'इसके' अतिरिक्त, पदार्थोकी गति 
और स्थिति मयाद्त लोक-क्षेत्रमे होती है, इसी कारण जगत्‌ 





(१) श्नवृदेंड कॉसाके ऋंदरका पाठ मूलसें नहीं है । 
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' झुव्यवस्थित मालूम होता है. अगर अनंत पुदूगल और अनन्त 
जीवव्यक्ति, असीम परिमाण वाले विस्दृत आकाश क्षेत्रमें , बिना 
किसी रुकावटके संचार करे तो इतने प्रथक हो जायँगे कि उनका 
फिरसे मिलना ओर नियत सृष्टिके रूपमें दिखलाई पड़ना 
असंभव नहीं तो कठिन तो अवश्य ही हो जायगा / इस प्रकार 
आकाशको गति ओर स्थितिका कारण माननेसे लोक-मयादाका 
भग प्राप्त होता है ओर अलोक नामकी वस्तु ही नहीं रह 
जाती । अतए्य आकाशसे भिन्न धर्मद्र्य और अधमेद्रव्यको 
ही गति और स्थितिमें निमित्त मानना उचित है। धर्म, अधर्म 
और लोकाकाश समान क्षेत्रमें स्थित हैं। उनका परिमाण भी 
समान है, फिर भी वासुतवमें वे मिन्न-सिन्न हैं| 

धर्म धर्मद्रव्य रुसरहित, वर्णरहित, गंधरहित और 

२ स्पर्शरहित है। यह सम्पूर्ण लोकाकाशमें व्याप्त है । 
अखण्ड है, स्वभावसे ही विस्तृत है और ( पारमार्थिक दृष्टिसे 
: अखंड एक द्रव्य होनेपर भी व्यावहारिक इृष्टिसे) असंख्य 
अरदेशयुक्त है। वह ( क्रियाशील नहीं है, किन्तु भावशील अर्थात्‌ 
परिणमनशील है ) अगुरुलघु ( अमूत्ते ) अनन्त पयायोके रूपसें 
'सतत प्रिशमन करता रहता हे। बह किसीका कार्य नहीं है। 
गतिक्रियायुक्त जीव और पुद्गल ब्रव्योंकी। गतिक्रियामें 
 निमित्तकारण है । 

जैसे पानी मछलीकी गमनक्रियामें अनुभह करता-हे, उसी 
प्रकार धरमंद्रव्य ज्ञीय ओर पुद्गलकी गतिमें निमित्त होता है, 
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धमंद्रव्य स्वयं गतिक्रियासे रहित हैं और दसर द्रव्योंकों भी गति 
नहीं कराता। मछुलीकी भाँति सभा गतिशील द्रव्य अपनी 
अपनी गतिमें आप ही उपाद्ामन कारण है, परन्तु जेस पानीक 
अभावमें मछलीकी गति होना संभव नहीं है, उसी प्रक्रार गति- 


५. 


' शील द्रव्यकी गति, धर्मद्रत्यके विना शक्य नहीं है । 


| अधर्म अधर्मंद्रव्य, धर्मद्रव्यके समान ही है। विशेषता 
है यंह है कि धर्मद्रव्य गति-सहायक हे, जब कि 
अधघमसंद्रव्य, गतिक्रियापरिणत जीव और पुद्गल द्रव्योंकी स्थितिमें 
, सहायक होता है । जिन द्रव्योंमें गतिक्रिया हो सकती दे उन्हौंमें 
स्थितिक्रिया भी हो सकती है । 
इन दोनों--ब्म ओर अधम-ह्रव्योंक होने ओर न होानेक 
' कारण हाँ आकाशक लोक ओर अलोक विभाग हुए है । जहाँ 
धर्म-अधर्म्रव्य हैं वह लोक और जहाँ यह दोनों मौजूद नहीं हैं 
वह अलोक कहलाता है. । गति ओर स्थिति इन्हीं दोनोंकी सहायता- 
- से होती हे ।,.दोनों एक दूसरसे भिन्‍न हैं, लेकिन एक ही क्षेत्रमें 
रहनेके कारण अविभक्त भी हैं। ( पं० ८३-६८ ) 


काल काहलद्रव्यमें पाँच वर्ण, पाँच रस या सुगंध 
अथवा दुगध नहीं है। ओठ ग्रकारके स्पर्शो्मि 

से कोई स्पश भी नहीं हे। काल अगुरुलघु ( अमृत्त ) है । अन्य 
' द्रृब्योंकी परिणमाना-परिणमनमें निमित्त होना उसका लक्षण 
दे । जैसे क्ुमारके चाकके नीचेकी कील -चाककी गतिमें 


' दृब्यविचार ४३ 
सहायक तो होती है, मगर गतिमें कारण नहों है, इसी प्रकांर 
कालद्रव्य, अन्य द्रब्योंके परिणसनमें निमित्त रूप हैं, कारण नहीं।' 

व्यंवहारसें समय, निसिप, काष्ठा (१६ निर्सिप ), कला 
'( २० काए। ), नाली ( घड़ी “बीस कलासे कुछ अधिक ), द्विस 
रात, मास, ऋतु, अयन, संवत्सर आदि कालके विभागोंकी 
कल्पना अन्य द्वष्योंके ( आँखोंका निमेप या सूर्यकी गति आदिके ) 
परिसाणसे की जाती है, इसलिए यह सब विभांग पराधीन 
हैं। विना किसी नाप-परिमांणके जल्दी” 'देरः आदिका विभाग 
नहीं किया जा सकता। यंह नाप पुदुगलद्गव्योंके परिवत्तनसे 
'नापा जाता है, इसीलिए काल पराधीन कहलाता है । (पं० २३-६) 


,. व्यावहारिक काल-गणना यद्यपि जीव और पुदुगलके 
परिणसनंपर ही आधार रखती है, परन्तु कालद्रव्य स्वयं, जेंसा 
कि पहले कहा जा चुका है, जीव और पुदूगलके परिणसनमें 
कारणमूत है। व्यवहार-काल क्षणंभंगुर है और कालद्गव्य 
अविनाशी है ( पं० १०० ) 

काल द्रव्य भ्रदेशरहित हे अर्थात्‌ एक-एक प्रदेशरूप है। पुदू- 
गलका: एक परमाणु आकाशके एक प्रदेशको लाकर दूसरे 
प्रदेशमें जाता है, तब कालामुका समय रूप पद्मोय प्रकट होता 
है। यह समय-पर्याय उत्पन्न होता है ओर नष्ट भी छोता है, पर 
उससे पहले ओर उसके पश्चात्‌ भी जो द्रव्य कायम रहता है, वह 


१. यह उदाहरण मूलका नहीं है । 
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काल द्रव्य है! | ( प्र० २, ४६, ४७, ४६ ) 

पट्गल. पुदगलद्॒ब्य चार प्रकारका ह-- स्कंघ, स्कव 
५. देश, स्कंधप्रदेश और परमाणु । पुदूगलका 
सम्पूर्ण पिंड स्कंध कहलाता है। स्कंश्का आधा भाग स्कंधदेश, 
स्कंधदेशका आधा भाग स्कंधप्रदेश ओर जिसका दूसरा भाग न 

हो सके, ऐसा निरंश अंश परमाणु कहलाता हैं । ( पं० ७४-४५ ) 
स्कंध दो प्रकारके होते हैं--चादर ओर सूद्रम । बादर स्कध 
वह है जो इन्द्रियोंका गोचर हो सके। जो स्कैध इन्द्रियगम्य 
नहीं है. वह सूक्ष्म स्कंध हैं.। दोनों प्रकारके स्कंच, >यवहारमें 
पुदूगल कहलाते हैं। इन दाोनोंक सब मिलाकर छुद्द वर्ग हते हैं 
जिनसे त्रेलाक्यकी रचना हुईं है। वह छह वर्ग इस अकार हैं-- 

(१ ) बादर-बादर--जो एक बार हटनेक पश्चान्‌ जुड़ न सके, 
जैसे लकड़ी पत्थर आदि-आदि । 

4 जिन द्वन्योंके बहुत प्रदेश श्र्थात्‌ विस्तार होता है उन्हें तियंकू- 
प्रचयवाला कहते हैं। प्रदेशोंके समूहका नाम तिर्यकप्रचय है । प्रदेशों 
विस्तार देशकी अपेक्षा है । किन्तु ऊष्चेप्रचय श्र्थात्‌ कालमें ऋमसे व्याप्त होना, 
क्रमपरम्परा है । इसमें देशकी अपेक्षा नहीं, किन्तु कालिक ऋमकी अपेक्षा 
है। कालके अतिरिक्त द्रव्य वहुप्रदेशी होनेसे देश विस्तृत हैं तथा ऋमिक- 
कालमें भी विस्तृत हैं पर कालद्रव्य स्वयं देशव्यापी नहीं हैं वह ऋमिक 
समयपरम्पराश्रोम व्याप्त है । अन्य द्वव्योके ऊध्वे प्रचयमें भी निमित्त कारण 
काल होता है, उपादान कारण नहीं। अपने ऊर्घ् प्रचयमें काल निमित्त 

: भी है तथा उपादान भी | 
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(२) बादर--टेटके अंत्ग होतेके पश्चात्‌ जुड़ जाने बाला, 
जैसे प्रवाही पुदूगल । 

( ३) सूदम बादर--जां देखनेम स्थूल हो मगर तोड़ा-फोड़ा 
न ज्ञा सके या जो पकड़में न श्रा सके, जैसे धूप, प्रकाश आदि" 

(४ ) बादंर-सूक्ष्म--सूच्म होते हुए भी जो इन्द्रियगम्य हो 
जैसे रस, गंध, रपश आदि। 

(५.) सूच्म--जो पुद्गल इंतना सूक्ष्म दो कि इन्द्रियों द्वारा, 
भ्रहँण॒ न किया जा सके, जेसे कमंवगंणा' आदि. 

(६ ) सूच्मसूक्ष्म--अति, सूदरम, जैसे कर्मबर्गणासे नीचेके 
इथग़ुक पयन्त पुदूगल स्कंध | 

व स्कंधोंका अंतिम व्रिभाग--जिसका विभाग न हो 

,.. सके--परमाणु कहलाता है। परमाणु शाश्वत है । 

शब्द्रहित है | एक है। रूप, रस, स्पश आर गंध उसमें पाया 
जाता है, इसलिए वह मूरत्ते है । परमाणुके गुण कहनेमें ही 
अलग-अलग गिने जाते हैं, परन्तु परमागुमें. उनका प्रदेशभेद 
नहीं है--सभी गुण एक ही प्रदेशमें रहते हैं। परमाणु प्रथ्वी, 
जल, अपि ओर वायु, इन चार धातुओंका कारण है ( अर्थात्त 
प्रथ्वी. आदिके परमारु मूलतः भिन्‍त-भिन्‍म नहीं हैं. जेसा कि 
अन्य दर्शन मानते हैं) ओर वह परिणमनशील हे। 

परमाणु शब्द-रहित है, . क्योंकि दो स्कंधोंके संघपेसे शब्दकी 


१ कर्म अर्थात्‌ सुक्ष्म रत। कर्मवनन्‍्धनमें इसी कमेवर्गेगा अर्थात्‌ सृ्म 
रजका सम्बन्ध होता है । 
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उत्पत्ति होती है। परमाणुओंका समूह स्कव कहलाता है | शब्द- 
के दो भेद हैं- (१) 4प्रायोगिक अथात्‌ पुरुप आदिके प्रयत्नसे” 
उत्पन्त होने वाला और (२) नियन -अथोन, स्वाभाविक--सेत्र 
आदिसे होने चाला । ( पं ७७-६८ ) 

परिमाणु नित्य है।.. वह अपने एक प्रदेंशमें स्पर्श आदि 
चारों गु्णोंकी अवकाश देनेमें सम्थ होनेके कारण सावकाश 
भी है। किन्तु उसके एक प्रदेशमें दूसरे प्रदेशक्का समावेश नहीं 
हो सकता, अतएवं बह निरवकाश भी हे। स्कंथोंका भेद “रखने 
वाला आर उन्हें चनाने वाला परमाणु ही है । 


पुद्गलद्रव्य स्पश, रस, गंध ओर वर्ण वाला है । जहाँ स्पशे 
है वहाँ रस, गंध ओर वर्ण भी अवश्य होते है। स्पर्श आठ 
प्रकारके हैं--( १) सृदु (नरम ), (२) खुरूरा, ( ३ ) भारी, 
(४) हलका, ( £ ) ठंडा, ( ६ ) गर्म, (७) चिक्रनमा और (८) 
रूखा । इन आठमेंसे चिकना, रूखा, ठंडा और गर्स, यह चार ही 
स्पश परमाणुमें हा सकते हैं। स्कंबमें आठों स्पर्श पाये जा सकते 
हैं। रस पाँच हैं--कटुक, तीच्ण, कपाय, अम्ल, मधुर ( मीठा )। 
खारा रस, सधघुर-रसके अन्तर्गत माना गया है या अनेक 
. रसोंक सम्मिश्रणसे उत्पन्न होने वाला है। 
4 प्रायोगिकके दो भेद है-भापात्मक और अभापात्मक । भाषात्मक 
अनरात्मक और अनक्षरात्मक ( पशुपक्षीकी बोली ) के भेद दो प्रकार 


के हैँ.। अभापात्मकके चार भेद हें--तते, वितत, घन और सपिर ८ जजों 
की आवाज ) 


गंध दो प्रकार 
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का. है-मुगंध और “हुर्गंध | वर्ण पाँच हैं---काला, नीला, पीला; ; 
फेद ओर लाल* । प 
परमाणुमें एक रस, एक बर्ण, एक गंध और दो स्पर्श होते 
हैं। ( अर्थात्‌ चिकना और उप्ण, या चिकना और शीत अथवा 
सूखा और उष्ण था सूखा -और - शीत ) । ( पं० ८१.)। इन 
परमारुओंमेंसे चिक्रता परमाणु और, रूखा परमाणु मिलकर 
इथग़ुक बनता. है ओर इसी प्रकार ज्यग़ुक आदि स्कंध बन जाते. 
हैं। परमाणुओंकी स्निग्घता और रूक्षता परिणमनको प्राप्त होती - 
हुई एक अंशसे अनन्त अंश वांली ' तक बन जाती है । इसमेंसे 
दो, चार, छह आदि सम प्रमाण वाली या तीन, पाँच, सात 
आदि विपम प्रमाण बाली.स्निग्धता:या रूक्षता वाले असु स्निग्धता _ 
या रूच्तामें दो अंश अधिक परमाणुओंके साथ आपसमें मिल 
जाते हैं; परन्तु एक अंश स्निग्धता .या रूक्षता वाले, दूसरेके साथ 
नहीं मिल सकते । उदाहरणाथे--दो अंश स्निग्धता वाला झर॒ु चार _ 
अंश स्तिग्धता वाले दूसरे अग़ुके साथ मिल: सकता है ।:इसी 
प्रकार तीन अंश रूक्षता बाला अग़॒ु पाँच अंश रूच्षतावाले अगू-.. 
के साथ मिल, सकता है। इस प्रकार दो आदि प्रदेश वाले पुद्ूगल 
स्क्ंध विविध परिणमनक्रे अनुसार सूक्ष्म था स्थूल दथा भिन्न-, 
भिन्न प्रकारकी आकृति वाले प्रथ्वी, जलन, तेज या बय॒के रूपमें. 
पलट जाते हैं। (प्र० २. ७१-५ ) 
परमाणुसे कालके परिमाणका ज्ञात होता है ( क्योंकि परम/ण॒- 
% यह पैराम्राफ मूलमें नहीं हे ) 
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को आकाशके एक प्रदेशसे दसरेमें जानेमे जितना फाल लगता 
है, बह कालांश, समय कहलाता है) परमाणु द्रव्य आदिकी 
संख्या-गगणनाका भी कारण है (क्योंकि स्फंघ, परमाणु आसे वनता 
है, अतएव परमाणु ओंकी संख्याके आधारपर ही द्रण्यकी संख्या 
जानी जा सकती है) | च्षेत्रका परिमाण भी परमाणुसे नापा जाता 
है, क्योंकि वह आंकाशके एक ही प्रदेशमें रहता है । इसी म्रकार 
परमांगुमें रहने वाले वण आदिसे भाव-संख्याका भी बोध होता 
है। ( पं० ८० ) । 

परमाणु, स्कंधके रूपमे परिणत होनेपर भी स्कंपसे भिन्न है। 
इन्द्रियभोग्य पदार्थ, इन्द्रियाँ, पाँच शरीर, मन, कर्म तथा अन्य 
पदार्थे जो मूत्त हैं; सभी पुद्गलरूप हैं ( पं+ ८२ ) 

जीव जीव दो प्रकारके हैं-संसारी और मुक्त। दोनों ही प्रकार- 

६ केजीव अनन्त हैं। वे चेतनात्मऊ हैं और उपयोग बोध 

व्यापाररूप परिण।मवाले है | संसारी जीव सदेह हैं ओर मुक्त जीव 
श्रदेह्द हैं। ( संसारमें ) जो बल, इन्द्रिय, आयुष्य और उच्छवास 
इन चार प्राणोंसे जीवित है, जीवित रहेगा और जीवित था, वह 
' जीव है । जिनका प्राणधारण सवंधा रह गया है, जिनमें उक्त चार 
प्राणोंको अभाव है और जो देहसे सर्वथा मुक्त हो गये हैं, थे 
सिंद्ध जीव कहलाते हैं। बाणी द्वारा उनका वर्णन करना शक्‍्य नहीं 
है। ( पं० १०७, ३०, ३५ ) 

जीव असंख्यात प्रदेशमय है और समरत लोकको व्याप्त 
करके भी रह सकता है, परन्तु सभी जीवोंकों इतना विस्तार नहीं 
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प्राप्त होता । पद्राग सणिकों दूधमें डाल दिया जाय तो दूधके 
परिमाणके प्रमाणमें उसका प्रकाश होता है; इसी प्रकार जीवात्मा 
जिस देहमें रहता है उसीके अनुसार प्रकाशक होता है | जैसे एक ' 
शरीरमें आरंभसे अन्ततक एक ही जीव रहता है, उसी प्रकार 
सर्वत्र सांसारिक अवस्थाओंमें एक वही . जीव रहता है। यद्यपि 
जीव अपने गृहीत शरीरसे अभिन्न-सा दिखाई देता है, पर वास्तव- 
में देह ओर जीव भिन्न-भिन्न हैं, बात सिर्फ यद है कि अपने 
अशुद्ध अध्यवसायोंके कारण कर्म-रजसे मलीन चनकर, जीव 
, अपने आपको शरीरसे अभिन्‍न मानकर वत्तंता है। ( पं? ३१-४७) 
चेतनागुण और जीवका चेतनागुण तीन प्रकारका दै-(१) स्थावर 
चेतनाव्यापार काय जैसे कतिपय जीव कमके फलका ही अनुभव 
करते हैं, उनकी चेतना 'कर्मफल चेतना” कहलाती है। (२) 
त्नस जीव केसे भी कर सकते हैं, उनकी चेतना 'कर्मचेतना' कह: 
लाती है। (३) प्राणीपन अथात्‌ सदेह अवस्थाके परे पहुँचे 
हुए सिद्ध जीव शुद्ध ज्ञानचेतनाका ही अनुभव करते हैं.। (पं०२९) 
' जीवका चेतनाव्यापार ज्ञान और दशन के -भेदसे दो भकार- 
का है । वस्तुको विशेष रूपसे जानने वाला व्यापार ज्ञान 
कहलाता है ओर सामान्य खूपसे जानने वाले व्यापारको 
दर्शन कहते हैं । 
दृव्य और गुण की चेतनागुण जीवसे सदा-सबंदा अभिन्न है । 
अभिनता ज्ञानीसे ज्ञानगुण मिन्‍न नहीं है, वस्तुतः 


दोनोंमें अमिन्नता है। द्रव्य अगर गुर्णोसे भिन्न माना जाय 
४ 
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और गुण द्रब्यसे भिन्न माने जाएँ तो या सो एक द्वत्यकी जगह 
झनंत ह्रब्य मानने पड़ेंगे अथवा हव्य छुछ रहेगा ही नहीं 

परमार्थके ज्ञाता, बव्य और गुणके बीच अविमक्त अ्ननन्‍्यत् 
भी स्वीकार नहीं करते ओर विभक्त अन्यत्व भी नहीं मानते 

किन्ठु विभिन्न अपेक्ताओंसे भेद और अभेद स्वीकार करते हैं। 
उल्लेख, आकृति, संख्या और विपयसे संबंध रखने वाला भेद 
जैसे दो भिन्न वस्तुओँमें हों सकता है, उसी प्रकार अभिन्न 
वस्तुओंमें भी संभव है। धनवाला द्वोनेके कारण मजुप्य धनी 
कहलाता है ओर ज्ञानवान्‌ होनेसे ज्ञानी कहलाता है । परन्तु 
पहले उदाहरणमें धन, धनीसे भिन्न है; अतः्व दोनोंमिं संबंध 
होने पर भी दोनोंकी सत्ता प्थक-प्रथक है। इससे विपरीत ज्ञान, 
ज्ञानीसे भिन्‍न नहीं है । ऐसी अवस्था इनमें सेदका व्यवहार होने 
पर भी बोलनेमें भेद होते हुए भी, भेद नहीं चरन एकता है। ज्ञानी 


५ # 'दिवदत्तफकी गाय,' यह व्यवहार परस्पर भिन्न दो अस्तुओकि 
विपयम है, किन्त॒ 'वृक्षकी डाली! था 'दृधकी सफेदीः यह दो अमिन्न 
वत्तुओंके विपयम है । “मोटे आदमीकी मोटी गाया यह आकृतिभेद दो 
भिन्न वस्तुओंके संबंधर्म है और “बढ़े ब्रक्षकी बड़ी शाखा” या 'मृत्ते द्र्यका 
मूत्ते गुण यह भेद अभिन्न वस्तुओंसंबंधी है। 'द्वद्त्तकी सौ गायें! यह 
संख्यागत भेद भिन्न वस्तुओंसे संवंध रखता है, परन्तु 'वृक्षकी सौ शाखाएँ? 
यह अभिन्न वस्तुओंसे संबंध रखता है । 'गोकुलमें गाय! यह विपयगत भेद 
मिन्न वस्तुओं के संबंधका है परन्तु वृक्षमें शाखा! या 'दूधमें सफेदी” यह 
श्भिन्न वस्तु संवंधी विषयगत भेद है । 
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और ज्ञान सर्वथा भिन्न हों तो दोनों ही अचेतन ठहरेंगे। जिन्होंने यह 
स्वीकार नहीं किया है उनके मतमें वस्तुतः ज्ञानसे भिन्न होनेके' 
कारण, आत्मा ज्ञानी नहीं हो सकता, फिर भले ही उसका ज्ञानके 
साथ किसी प्रकारका संबंध भी क्यों न मान लिया जाय | आखिंर 
ज्ञानके साथ संबंध होने से पहले उसे अज्ञानी कहना ही पड़ेगा | 
लेकिन अंज्ञांनी मान लेने पर भी अज्ञानके साथ तो उसकी एकता 
अभिन्नता माननी पड़ेगी। संबंध दो प्रकार का है--संयोग संबंध 
आर समवाय संबंध । एकके बिना दूसरे का न होना-दो वस्तुओंका 
सदा साथ ही रहनो,प्रथक न रहना और दोनों प्रथक-प्रथक दिख- 
लाई न देना समवाय संबंध कहलाता है। दत्य और गुणोंके . 
बीच इसी प्रकारका संचंध होता है । परमाणुमें जो वर्ण. रस, गंघ 
और स्पर्श कहे जाते हैं, वे परमांण से 'मिन्‍न नहीं हैं; तथापि 
व्यवहारसें उन्हें भिन्न कहते हैं। इसीप्रकार दशेन और घानंगुण ' 
भी जीवरे वस्तुतः अनन्यमूत हैं. परन्तु कहनेमें भिन्न फह्दे 
जाते हैं । वह स्वभावसे भिन्न नहीं हैं। ( पं० ४३-१२ ) 
आत्माके गुण अनन्त हैं और अमूच्ते हैं। उन अनन्त गुणोंके 
द्वारा जीव विविध प्रकारके परिणामोंका अनुभव करता है (पं०११) 
( संसारी अवस्था में ) जीव चेतनायुक्त है. बोध-व्यापारसे युक्त है. 
प्रभु ( करने न करनेमें समर्थ ) है, को है, भोक्ता है. प्राप्त देहके 
परिमाणसे युक्त है । जीव वास्तवमें अमृत्ते किन्तु कमंबद्ध अवस्था- 
' में मूत्ते है । (पं० २७ ) 
इन्द्रियाँ जीव नहीं हैं. । छुद्द प्रकारके काय (एथ्बी, पानी: 
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अग्नि, वायु, वनस्पति और त्रस जीवोंके शरीर ) भी जीव नहीं है। " 
इन इन्द्रियों और कार्योमें जो चेतना है, वही जीव है। जीव सब्र 
कुछ जानता है, सब कुछ देखता है । सुखकी इच्छा करता है. दुःखसे 
डरता है। दित-अद्दित कार्योका आचरण करता है. और उतका 
फल्न भोगता है। इनसे तथा इसी प्रकारकी अन्य अनेक पर्यायोसे 
- जीवकों पहचान कर, ज्ञानसे भिन्न ( रपशे, रस आदि ) चिह्रोंसे 
अजीब तत्त्वको पहचानना चाहिये । आकाश, काल, पुद्गल, धर्म 
और अधम द्रव्योंमें जीबके गुण उपलब्ध नहीं होते, अतण्व यह 
सब अचेतन हैं और जीव चेतन है । जिसमें सुख-ढुःखका ज्ञान 
नहीं है- अथवा जो हितमें प्रवृत्ति ओर अहितसे निदृत्ति- नहीं 
कर. सकता, वह अजीब है | संस्थान ( आक्रति ), संघात, 
वर्ण, रस, स्पशे, गंध और .शब्द तथा अन्य अनेक गुण और 
पर्याय पुदूगलद्॒व्यके सममने चाहिये जीव तो अरस, अरूप, 
अगंध, अव्यक्त, चेतन, शब्दरदित, इन्द्रियोंसे अगोचर और 
“निराकार है। ( पं० १२१-७ ) 
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जीवकायके. जीव-कायके छह भेद हैं:--(१) प्रृथ्वी (२) पानी 
छुह भेद (३) अग्नि (४) वायु (५) वनरपति और (६) अस- 
जंगम | त्रसकाय जीवयुक्त हैं, यह बात तो सहज ही सममी जा 
सकतो है; परन्तु प्रथ्वी, पानी, अग्नि, वायु और चनस्पतिकाय भी 
जीवयुक्त हैं। उनके अवान्तरभेद अनेक हैं। यह काय,- अपने 
भीतर रहने थाले उन उन जीवोंको सिफ्फ स्पर्शेन्द्रिय द्वारा मोहबहुल 
स्पर्शरूपसे भोग प्रदान करते हैं। ( अथात्‌ प्रथ्नीकाय' आदिके 
जीवोंकी चेतना सिर्फ कर्मफलका अनुभव करती है।) इनमें अग्नि 
ओर वायुको छोड़कर तीन स्थावर हैं । अग्नि और वायु भी 
वास्तवमें स्थावर ही हैं, किन्तु असके समान गति उनमें देखी जाती 
है। यह पाँचों जीव एकेन्द्रिय हैं. ओर मन-रदित हैं। जेंसे अण्डेमें 
रहा हुआ जीव अथवा मूछित मनुष्य बाहरसे जीवित नहीं मालूम 
होता, फिर भी वद्द जीवित होता है, यही बात एकेन्द्रिय जीवोंके 
सम्बन्धर्म समझनी चाहिये। ( अस जीबोंमें ) शंबूक, शंख, सीप, 
'कृमि आदि जीव स्पर्श और रस--इस प्रकार दो इन्द्रियोंवाले 
हैं। हूँ, खटमल, 'चिजेंटी, आदिमें घ्राण इन्द्रिय भी होती है। 
अतणव वे तीन इन्द्रियोंवाले हैं। डॉस, मच्छुर, मक्खी, भींरा, 
पतंग आदि जीव चार इन्द्रियवाले हैं--इनमें पूर्चोक्त तीनके 
अतिरिक्त चोथी चन्लु-इन्द्रिय भी पाई जाती है। जलचर, स्थलचर 
और खेचर-- देव, मनुष्य, नारकी ओर तियच ( पशु- आदि ) में 
श्रोत्र ( कान ) इन्द्रिय भी होती है। यह सब पंचेस्द्रिय जीव 
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कहलाते हैं ओर बलवान हैं। देवांकी चार जातियाँ है। महुप्योंके 
( कर्मभूमिज' ओर अकर्मभूमिजके भदसे) दो प्रकार है । तिय॑चोंमें 
अनेक जातियाँ हैं। नारकी (नरकभूमियोंके श्राधारपर ) सात 
प्रकारके हैं । पहले बाँधे हुए गति' नामकर्म ओर आयुकर्मका क्षय 
होनेपर यह सब जीव अपनी-अपनी लश्या के अनु सार दसरी गति 
ओर आयु प्राप्त करते हैं। ( प० ११०-६ ) ह 
जीवका संसारी जीवकी कोई भी पर्याय वहींकी वहीं 
परिणाम शीलता कायम नहीं रहती । इसका कारण यह है कि 
» संसारी जीव अपने ( अज्ञानरूप ) स्वभावके कारण विविध प्रकार- 
: की कियाएँ किया करता है.। इन क्रियाओंकें फलस्वरूप उसे देव, 
- मनुष्य आदि ,अनेक योनियाँ मिलती हैं ।- अलचत्ता, जब चह्‌ 
' अपने शुद्ध स्वरूपमें स्थिति-रूप 'परस धर्म! का आचरण करता 
- है, तब.उसे देव, असुर आदि पर्यायरूप फलसे छुटकारा मित्तत्ता 
१--जिस जगह श्रसि, मषि, ऋषि, वारिज्य आदि सपि, कृषि, वारिज्य आदि कर्मो द्वारा जीवन 
. निर्वाद्द किया जाता है और जहाँ तीर्थंकर आदि धर्मोपदेशक उत्पन्न हो सकते 
'हैं, बह क्षेत्र कर्ममूमि हैं । जहाँ नेसगिक वक्षोसे ही समस्त अभिलापाओंकी 
: पूर्ति की जाती है--कंषि आदि कर्म नहीं होते, वह क्षेत्र भोगभूमि या 
* झकमंभूमि कहलाता हे । 
२-०-जीवकी गति, शरीर, आकृति, चरण आदि निश्चित करनेवाला 
“कस, नामकर्म कहलाता है । क 
... ३--कपायसे अनुरक्षित मन, वचन एवं कायकी प्रद्नत्ति ल्लेडया 
'कद्वलाती हे । 


द्रव्यविचार ५४ 

हे। जीवकों शरीर आदि विविध फल देनेबाला 'नामकर्म! नामक 
कमे है। वह आत्माके शुद्ध निष्किय स्वभावकों दवाकर, आत्माकों 
नर, पशु, नारक या देव गति प्राप्त कराता है। वास्तवमें कोई भी 
जीव इस ज्षणिक संसारमें नष्ट नहीं होता, न उत्पन्न ही होता है । 
द्रव्याथिक नयसे देखा जाय॑ तो एक पर्याय रूंपसे नष्ट होकर दूसरे 
पर्याय रूससे उत्पन्न होने वाला द्रव्य एक ही है। पर्याय इृष्टिसे 
पर्याय ही अलग-अलग हैं । संसारमें कोई वस्तु ऐसी नहीं है जो 
अपने स्वभावमें स्थिर हो । चारों गतियोंमें परिभ्रमण करनेवाले 
जीवद्रन्यकी विविध अवस्थाओंसें परिणमन करनेकी जो क्रिया है, 
उसीको संसार कहते हैं । ( प्र० २, २४-८ ) 
'सम्पू्ण लोक, सवत्र जड़-भोतिक द्रव्यके छोटे-चड़े 
स्कघोंसे खचाखच भरा हुआ है । कोई स्कंघ सूक्ष्म है, 
कोई स्थूल है। आत्मा किसीको कर्म रूपमें अहए कर सकता है, 
क्िसीकों नहीं महण कर सकता। इन नाना स्कृधोंमेंसे, जो कर्मरूपमें 
परिणत होनेकी योग्यता रखते हैं, वह संसारी जीवके ( राग-ह्वेप 
आदि अशुद्ध ) परिणामोंका निमित्त पाकर कर्मरूपमें परिणंत हो 
जाते हैं और जीवके साथ बाँध जाते हैं। कर्म-वन्धनके कारण 
जीवको विविध गतियाँ भाप्त होती हैं। गतियाँ प्राप्त होनेपर देहकी 
भी प्राप्ति होती है। इसी प्रकार दहस इन्द्रियाँ, इन्द्रियोंस विपय- 
प्रहण और विपयग्रहणसे राग-हंपक्की उत्पत्ति होती है। संसाररूप 
भूलभुलेयामें, इस तरह मलीन जीवमें अशुद्ध सावोंका शदुर्भाव 
इाता है । ( पं० १२८०४ ) 


कर्मवंधन 
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जीवको प्राप्त होनेवाले ओदारिक,* वेक्रियिक, तेजस, आहारक 
आर कार्मण-शर्रीर जड़ भोतिक द्रव्यात्मक हैं। जीव रसरहित, 
रुपरहित, गंवरहित, अव्यक्त, शब्दरहित, अतीन्द्रिय ( अलिंग- 
अहण ) ओर निराकार है तथा चेतनागुणसे युक्त है । यहाँ यह 
शंका की जा सकती है कि--रूप आदि गुणोंसे युक्त मृत्त द्रव्य, 
स्निग्धता या रुक्षताके कारण आपसमे बद्ध हो सकता हैं: परन्तु 
स्निग्यता-रूक्षताहदन अमूर्त आत्मा जड़ भौतिक द्रव्यरूप कर्मोको 
अपनेसे किस प्रकार वद्ध कर सकता हैं. ? मगर यह शंका ठीक 
नहीं है। आत्मा अमृत्त होने पर भी रूपी द्वव्योंकी और उसके 
गुणोंको जैसे जान सकता और देख सकता है, उसी प्रकार रूपी 
दृव्यके साय उसका बंध भी हो सकता हैँ । ज्ञान-दर्शनमय आत्मा 
विविध प्रकारके विषयोंक्रों पाकर सोह करता है, राग करता है 
अथवा देपयुक्त दोता है। यही आत्माके साथ कर्मका बंध होना 

#ओऔदारिक शरीर--वाहर दिखाई देनेवाला सप्तवाठुमय धारीर 
ओदारिक शरीर है । वैक्रियिक शरीर--छोटा, बढ़ा, एक, अनेक आदि 
विविध रूप धारण कर सकने वाला वैंक्रियिक शरीर कहलाता है । यह शरीर 
देवों और नारकोंको जन्मृस्रद्ध होता है और अन्य जीवोंकी तपस्या आदि 
साधनासे प्राप्त होता हैं । तैंजसशरीर-- खाये हुए 





आहारको पचान और 
शरीरकी दीपिका कारण भूत घारीर । आहारक शरीर--चौंदह पूर्व शात्रोके 
ज्ञावा मुनि द्वारा, शंकासमाधानके निमित्त अन्य श्षेत्रमें विचरनवाले 
' दीर्थेकरके पास मेजनेके अभिप्रायसे रचा हुआ शरीर । कार्मंशायारी7-. जी 


' द्वारा बॉघे हुए कर्मों का समूह । 


द्रव्यविचार प्र 


है। जीव जिस भावसे इन्द्रियगोचर हुए पदाथंकों देखता हे. ओर 
जानता है, उससे वह रंजित ( प्रभावित ) होता हे और इसी 
कारण जीवके साथ कम्मका बंध होता है। ऐसा जेन शाखत्रका 
उपदेश है । यथायोग्य स्निग्धता या रूच्षताके कारण जड़ भौतिक 
द्रव्योंका आपसमें थंघ होता है और रागादिके कारण आत्माका 
बंध होता है। इन दोनोंके अन्योग्य अबगाहमें पुदूगल ओर 
जीव दोनों हेतुभूत हैं। जीव स्वयं पारसाथिक दृष्टिसे मू्त नहीं है, 
परन्तु अ्रनादिकालसे कर्म-वद्ध होनेके कारण मूत्त बना हुआ है। 
यही कारण है कि वह मूर्तत कमोकी अपने साथ बाँधता है और 
स्वये उनके साथ बँधता है । इन कर्मोके फलस्वरूप जड़ विपयोंको 
जड़ इन्द्रियों द्वारा जीव भोगता है! ( पं? १३२-४ ) 
आत्मा प्रदेशयुक्त है । आत्माके प्रदेशोंसें पुदूगलकाय यथा- . 
योग्य प्रवेश करता है, बद्ध होता है, स्थिर रहता है और फल 
देनेके पश्चात्‌ अलग हो जाता है। जीव जब रागयुक्त होता है तब 
कर्मोका बंध करता है, जब रागरदित होता है. तब मुक्त होता है । 
संक्तेपमें यही जीवके वंधका स्वरूप है। जीवके अशुद्घ परिशणास- 
से बंध होता है। बह परिणाम राग, द्वेप ओर मोहसे युक्त होता 
है। इनमें मोह ओर द्वेप अशुभ हैं; राग शुभ और अशुभ दोनों 
श्प्रकारका होता है। परके प्रति शुभ परिणाम होनेसे पुएयका बंध 
होता है ओर अशुभ परिणामसे पाप बँधता है ) पर-पदाथके प्रति 
शुभ या अशुभ--किसी प्रकारका परिणाम न होना टुःखके ज्षयका 
छारण है। ( प्र० २, ७४-८८ ) 
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जीवका उदय अबस्थाकां प्राप्त ( अथांत्‌ फलोॉन्मुख हुए ) 
कर्तंव.. कर्मकों भोगते समय जीचवमें जो परिणाम द्वाता हैँ, 
उसका कत्ता जीव ही है । उद्यभाव, उपशमभाव, क्षयभाव या 
क्षुयोपशमसाव&, कमके बिना जीवमें.नहीं हो सकते । यह चारों भाव 
कर्मकृत हैं। यहाँपर शंका हो सकती है. कि यह भाव अगर 
कमंकृत हैं तो इनका कर्ता जीव केसे कहा जा सकता है ? इस- 
लिए जीव पारिणामिऋर्कमावर्क सिवा ओर किसी भी भावका कर्ता 
नहीं है; ऐसां कहना चाहिए। इस शंकाका समाधान यह है कि 
जीवके भावोंकी उत्पत्तिमें कर्म निमित्त कारण हैं और कर्मके 
परिणशासकी उत्पत्ति में जीवके भाव निमित्त कारण हैं। अलवबत्ता, 
जीवके साव, कर्म-परिणाममें उपादान कारण नहीं हैं. और न कर्म 
परिणाम जीवके भावोंमें ही उपादान कारण है। आत्माका जो 
परिणाम है, वह तो स्वयं आत्मा ही हे। परिणामकी यह क्रिया 
#उदय यह एक प्रकारदी आत्मा की कलुपता है, जो कर्मके फलालु- 
भवन से उत्पन्न होता। उपशम सत्तागत कर्मके उदयमें न आनेसे होनेवाली 
आत्माकी शुद्धि दे । कर्मके आत्यन्तिक क्षय होनेसे प्रकट होनेवाली आत्मा- 
की विशुद्धि क्षयभाव कही जाती है । क्षयोपशम यह भी एक प्रकार की 
आत्मशुद्धि है, जो सर्वेधाति स्पद्धंकोके उदयभावी क्षय तथा आगे उद्रमें 
आनेवाले स्पद्धंकके सदवस्था रूप उपशम और देशघाती स्पर्धकके 
उदयसे होती है । 
“ऋकिसी डव्यक्षा अपने स्वस्वरूपमें परिणमन करना पारिणामिकभाव 
ऋदल्षाता है । 


द्रव्यविचार श्& 


जीवमयी ही है । जीवने ही वह क्रिया की है, अतः वह जीवका ही 
कर्म है। परन्तु जा द्रव्यकम*, जीवके साथ चिपटता है, उसका 
उपादान कारण जीव नहीं है। जैसे अपने परिशमनका -कर्त्ता 
आत्मा अपने भावोंका कर्ता है, उसी प्रकार कर्म भी अपने 
स्वभावसे दी अपने परिणमनका कत्ता हे । 

'यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि अगर कम अपने परिण- 
मनका कर्त्ता है ओर जीव अपने परिणमनका कर्त्ता है तो यह केसे 
कहा जा सकता है कि जीव कर्म बाँधता है या कमंफा फल भोगता 
है? इस प्रश्तका समाधान इस प्रकार है :-- 

यह सम्पूर्ण लोक, सर्वत्र सूक्ष्म, स्थूल इस प्रकार अनंतविध 
जड-कर्मद्रव्योंसे खबाखच भरा हुआ है। जिस समय जीव 
अपना अशुद्ध विभाव-परिशणमन करता है, उस समय, वहाँ 
एक ही क्षेत्रमें विद्यमान करंद्रव्य, जीवके साथ वँधकर ज्ञानावरण 
आदि आठ कमंके रूपमें 'परिणत हो जाते हैं | इस प्रकार कर्म 
अपने ( ज्ञानावरण आदि ) परिणामोंकां कर्त्ता हे सही, मगर 
जीवके भावोंसे संयुक्त होकर ही । तात्पय यह हुआ कि जैसे ही 
जीवमें भाव-परिणुमन होता है. कि जड़ कर्ममें भी इसका अपना 
परिणसन हो जाता है, इसी प्रकार कर्ममें अपना परिणंमन 
होनेके साथ ही जीवके भावोंमं भी परिणमन होता है। इस तरह 

प्रकार के हं--जीवके जिन गागादिरूप भावसि द्रव्यकर्मकां 
चनन्‍्वन छहोता हूं, व॑ भाव सल्क्म तथा चननवाला पदुगलदब्य इब्यकूम 
कहलाता है । 


६० कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न 


जीव अपने भावों द्वारा कर्म-परिशमनका भोकता है । (पं०४३-६६ 
लीव परिशणमनशील है । अतएव शुभ, अशुभ या शुद्ध+- 
जिस किसी भावके रूपमें वह परिणमन करता हैं, वेसाही वह 
हो जाता है। यदि आत्मा स्रभावसे अपरिणामी होता तो यह्‌ 
संसार ही न होता | कोई भी द्रव्य, परिणाम-रदित नहीं हे ओर न 
कोई परिणाम द्रव्यरहित है. पदाथंका अस्तित्व दी द्रव्य, गुण 
ओर परिणामसय है । आत्मा जब शुद्ध भावके रूपमें परिणत 
होता है, तव निवाणका सुख प्राप्त करता है, जब शुभभाव-रूपमें 
परिणत होता है, तव स्वर्गंका सुख प्राप्त करता है ओर जब 
अशुभभाव-रूपमें परिणत द्ोता है तब हीन महुष्य, नारकी या पशु 
आदि बनकर सहस्रों दःखोंस पीड़ित होता हुआ चिरकाल तक 
संसारमें भ्रमण करता रहता है । ( प्र० १, ८-१२ ) 
जीवके. जो आत्मा देव, साधु ओर गुरुकी पूजामें तथा 
शुभभाव दान, उत्तम शील और उपवास आदिमें अनुराग 
रखता है, वह शुभ भावोंवाला गिना जाता है। जिस जीवका 
राग शुभ है, जिसका भाव अलुकम्पायुक्त है, तथा जिसके चिक्तमें 
.कल्लुपता नहीं है, वह जीव पुण्यशाली है। अहेन्तों, सिद्धों और 
साधुओमें भक्ति, धर्ममें प्रवृत्ति तथा गुरुओंका अनुसरण --यह 
सब शुभ राग कहलाता है । भूखे, प्यासे ओर दुखीकों देखकर 
स्वयं ठःखका अनुभव करना. ओर दयापूरवक उसकी सहायता 
करना अलुकम्पा है। क्रोध, मात्र, माया या लोभ चित्तको अभिभूत्त 
करके जीवकों छब्ध कर डालते. हैं, यह कलुपता दै। शुभ भाव- 


द्व्यविचार - हुए ' 


पाला जीव पशु, मनुष्य या देव होकर नियत समय तक इन्द्रिय- 
जन्य सुख प्राप्त करता है | ( पं० १३५-८ ) 
जीवफे. जे मनुष्य विपय-कपायोंमें हवा रहता है, जो. 

अशुभभाव कुशात्रों, दुष्ट विचारों और दु'् गोष्ठीवाला है, जो * 
उप्र और उन्मागंगामी है, उसका चेतनाव्यापार अशुभ है ।(प्र०४: 
६६ ) प्रमादवहुल- प्रवृत्ति, कलुपता, विपय-लोलुपता, दूसरोंकों 
परिताप पहुँचाना, दूसरेकी निन्‍दा करना,' यह सब पापकर्मके द्वार 
हैं। आहार, भय, मैथुन, परिप्रहद--यद चार संज्ञाएँ, कृष्ण, नील 
ओर कापोत--यह तीन लेश्याएँ", इन्द्रियवशता, आत्तध्यानर 
और रौद्रध्यान, दूपित भावोंमें ज्ञानका प्रयोग करना और सोह-- 
यह सच पापकर्मके द्वार हैं। ( पं० १३६९-४० ) 

वास्तविक दृष्टिसे देखा जाय तो शुभ और अशुभ भावोंके 

१--कषायसे अनुरंजित मन, वचन ओऔर कायकी प्रवृत्ति लेश्या 
कहलाती है । लेश्याएँ छह हैं---तीन शुभ ओर तीन अशुभ । हिंसा 
आदि उत्कट पापोमें प्रवृत्ति करनेत्राला, अजितेन्द्रिय पुरुष कृष्ण लेश्या- 
वाला कहलाता है। ईर्पा, तपका अभाव, विषयलंपटता, अविद्या और 
मायावाला, इन्द्रियतुखका अमिलाषी पुरुष नील लेश्याव्राला कहलाता है । 
बक्क सापण करनेवाला, वक्त आचरण करनेवाला, शठ [एवं कपटो मनुष्य 
कापोत लेश्यावाला कहलाता है । यह तीन अशुभ लेश्थाएँ हैं । 

२-अप्रिय वस्त॒के वियोग और प्रिय वल्ठ॒के संयोगके लिए / दोनेवाली 
सतत चिन्ता आत्तंप्यान हैं। हिंसा, असत्व, चोरी और विषय-संरक्षयके लिए 
होनेवाली सतत चिन्ता रौद्रध्यान हैं । 
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परिणाम्में अन्तर नहीं है । देवॉको भी स्वभावसिद सुख नहीं है; 
यही कारण है कि वह देहवेदनासे पीड़ित होंकर रम्त्र विपयोर्मि 
रमण करते हैं। नर, नारक. पशु और देव--इन चारों गतियोर्मे 
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देह-जन्य दुःखक्ा सदभाव है ही। सुखी सरीखे दिखाई देनेवाले 
देवेद और चक्रवर्ती, शुभ भावोंक्े फल्न-स्वरूप प्राप्त होनेवराले 
भोगोेंमें आसक्त होकर देहादिक्ी व्रद्धि करते हैं। शुभ भावोंके 
कारण आप हुए विविध पुण्योसे देवयोनि तक्के जीवोंको विपय- 
तृप्णा उत्पन्न होती है । तत्पश्बात जायूत हुई दष्णासे दुखी ओर 
संतप्र होकर वह मर्णपर्श्न्त विप््रमुखोंक्री इच्छा करते हैं. ओर 
उन्हें भोगते हैं । किन्तु इन्द्रियोंसे ग्राम होनेवाला सुख. दुःग्बनप ही 
है, क्योंकि वह पराथीन है, वाधायुक्‍्त है, निरन्तर रहता नहीं है, 
बंधका कारण हे तथा विपम (हानिवृद्वियुक्त अथवा अदठप्ि- 
जनक ) है। इस दइृष्टिसे पाप ओर पुण्यके फलने भेद नहीं है । 
ऐसा न मानकर जो प्रुख्यसे मिलनेवाल सुख्बोक्रों प्राप्त करनेकी 
इच्छा रखते है, चह मृढ़ मनुप्य इस घोर और अपार संसासमें 
भटकते फिरते हैं । ( प्र० १, ६6-७७ ) 


जीवके जो मनुष्य पर पदार्थॉर्मे राग और हेपसे रहित होकर 
शुद्धधाव अपने शुद्ध भावोंमें स्थित होता है, वही देहजन्य 
दुःखोंकों दूर कर सकता है । पापक्र्माकों छोड़कर कोई शुभ-पुर्य- 
चरिज्रमे मले ही उच्चत हो, परन्तु जब तक वह मोह आदिका 
त्याग नहीं करता तव तक शुद्थ आत्माकी उपलब्धि नहीं हो 


सकती । अहंन्त, आत्माका शुद्ध स्वरूप है। अतण्व जो मनुप्य 
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अहन्तकों द्रव्य, गुण और पर्यायसे जानता है, वही आत्माको भी 
जातता है और उसका मोह विलीन हो जाता है। आत्मासे भिन्‍न 
पदार्थोमें जीवका जो मूढ़भाव ( ब्रिपरीत दृष्टि ) है, बढ़ी मोद्द 
कहलाता है । मोहयुक्त जीव अन्य पदार्थोमें राग या द्वेष करके 
छुच्ध होता है और कर्मबंधन करता है । इसके विपरीत, जो जीव 
मोहरद्दित होकर, आत्माके वास्तविक तत्त्वकों सममकर, राग-देप- 
का ध्याग करता हैं, उसे शुद्ध आप्माकी प्राप्ति होती है। समस्त 
अहन्त इसी मार्गसे कर्मोका क्षय करके, तथा अन्य जीवोंको इसी 
सार्गका उपदेश देकर मुक्त हुए हैं। इन महापुरुषोंको नमस्कार हो ! 
(प्र० ९, ष्ट-८२ ) ह 

मैं अशुभ उपयोगसे दूर रहकर तथा शुभोपयोगवान्‌ भी न ' 
बनकर, अन्य द्रव्योंमें मध्यस्थ रहता “हुआ, ज्ञानात्मक आत्माका 
ध्यान करता हूँ। में देह नहीं हूँ, मन नहीं हूँ, वाणी नहीं हूँ तथा 
देह, मत और बाणीका कारणभूत पुदुगलद्गव्य नहीं हूँ! में कत्तो 
नहीं हूँ, कारयिता नहीं हूँ ओर करनेवालोंका अनुसन्‍्ता भी नहीं 
हूँ। देह, मन और वाणी जड़-भोतिक द्रव्यात्मक हैं ओर भीतिक 
द्रव्य भी अन्ततः परसारणुओंका पिंड है। में जड़-भोतिक द्रव्य 
नहीं हूँ; इतना ही नहीं, पर मैंने उनके परमाणुओंकी पिंडरूप भी 
नहीं किया है; अतः मैं देह नहीं हूँ और देहका कत्तों भी नहीं हूँ । 
( प्र० २, ६३-७० ) 

पृथ्वी आदि जितने भी स्थावर अथवा त्रस ( जंगम ) काय 
हैं, बहू सब शुद्ध चैतन्य स्व॒भाववान्‌ जीवसे मिन्‍न हैं; और जीव 


69 कुन्दकुन्दाचार्यक्रे तीव रत 


उन सबसे भिल्‍्त है । जो जीव अपने मूल स्वभावकों न जानकर, 
लीव और जड़ दवव्यको अभिन्‍न मानता है. वह मोहपूवक 'में 
शरीरादिक हूँ, यह शरीरादि मेरे हैं? इस प्रकारके अध्यवसाय 
करता हैं। इस प्रकारके अध्यवसायसे जीवको मोद्नका बंध द्वोता 
' है और मोह-बंधसे वह प्राणांसे भी वदधथ होता है । इन कर्मोका 
फल भोगता हुआ वह अन्य नवीन कर्मोसे भी चढ॒थ होता है। 
मोह और हेपके कारण जीव जब अपने या अन्यके प्राणांको पीड़ा 
पहुँचाता दे, तव ज्ञानावरणीय आदि कर्मोसे वद्घ होता है। कर्म- 
सत्ीन आत्मा जहाँ तक देहादि विपयोंमें मसता नहीं त्यागता तव 
तक पुनापुनः नवीन-नवीन प्राणांकों धारण किया करता है, 
परन्तु जो जीव इन्द्रियों, क्रैधादि विकारों तथा असंयम आदिको 
जीतकर अपने शुद्ध चेतन्य-त्वरूपका ध्यान करता है, चह कर्मासे 
वद्ध नहीं होता। फिर प्राए*' उसका अनुसरण केसे कर सकते हैं? 
( प० २, ५३-६ ) 
शात्नज्ञाबका जो श्रमण समता नहीं तजता, साथ ही देह आदि 
चार पर-पदार्थमें अहंता-ममताको भूल नहीं जाता, वह 
उन्मार्गपर चलता है । परन्तु में परका नहीं हैँ ओर पराये, मेरे 
नहीं हैं, में अद्वितीय ज्ञान स्वंसूप सा ध्यान करता है वह 
|. --इद्धिय आँदि प्राण आत्माके स्वृरुपभूत नहों हैं, किन्त “सशरीर 
अवस्थामें ये जीव “के अवश्य होते हँ | इसीलिए अन्य दर्शनों भी आखण- 
को जीवका चिन्ह कहा है । “प्राणापाननिमेपोन्मेपजीवनमनोगतीद्विया- 
न्तविंकांरः: सुखदुःखेच्छाड्पप्रवत्वाश्षात्मनों लिक्ञानि”*( बैं० सू० ३, २, ४ ) 
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अ्रध्मरूप बन जाता है। में अपने आत्माकों शुद्ध, भुव, ज्ञान" 
स्ररूप, दर्शनस्वरूफ, अतीन्द्रिय, महापुरुषार्थहप, अचल ओर 
अतालंय मानता हूँ । देह, अम्य द्रव्य, सुख-दुःख, शब्रु-मित्र 
स्थायी नहीं रहते, केवल अपना ज्ञान-दर्शन-स्वरूप श्स्मा दी 
प्रव है। ऐसा जानकर, जो ग़हस्थ या मुनि विशुद्ध-चित्त होकर 
परमात्माका ध्यान करता है, बह दुष्ट मोह-्अंथिको छिन्म-भिन्‍न 
कर झालता है। भ्रभण होकरके भी जो मोहकी -प्रंथि ,छेदकर, 
राग-देपसे किनारा काटकर, सुख-दुःखमें सम-बुद्धिवाला होता 
है, घही अक्षय सुख पाता है। मोह-सल हटाकर, विपयोंसे पिरत 
होकर, मनका निरोध करके, जो अपने चैतन्य-स्वरुपमें समवस्थित 
होता है, वही शुद्ध आत्माका ध्यान कर सकता है ।( प्र० २, ६०, 
१०६ ) जिन्हें पदार्थोका सम्यम्ज्ञान प्राप्त हो गया है, जिन्होंने 
प्रन्तरंग ओर वहिरंग परिम्रह तज दिया है, जिनमें विपयोंके प्रति 
आसक्ति नहीं है, वह शुद्ध भाववाला कहलाता है । जो शुद्घ है, 
वहो सच्चा भ्रमण है। उसीको दशन प्राप्त है, उसीको ज्ञानप्राप्त 
है, उसीको निवाण है ओर वही सिद्ध है। उसे नमरकार हो। 
चाहे गृहस्थ हो, चाहे मुनि. जो इस उपदेशको समझता हे, वह 
शीघ्र ही 'प्रबचनसार' अर्थात्‌ आगमका रहस्य प्राप्त कर लेता है। 
( प्र० २, ७४-४५ ) * 
पारमार्थिक सुख शुद्ध भावोंके रेपमें परिणत हुए आत्माको 
सर्वोत्कृष्ट, आत्मासे ही उत्पन्न होनेवाला, इन्द्रियोंके विपयोसे 
अतीत, उपसारहित, अनंत ओर निरवन्छिनन परम छुस्त प्राप् 
रू 
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होता है। ज्ञो मुनि ज्ीवादि नवपदा्थों एवं उनका निरूपए करने 
घाले शाल्रवचनोंको भली भाँति जञानता' है, संयम" और तप)से 
युक्त होता है, जो राग-रहित है, तथा सुख्-दुःखमें समभाव घारण 
करता है, वह शुद्ध भाववाला कहलाता है। (प्र० १, १३-४ ) 


हे >०_-_फ रस टीक.गस ७+ 


(४) आत्प्राका शुद्ध स्वरूप 

सखर्यभू ज्ञान और दशनको रोकने वाले ( ज्ञानावरण तथा 
दर्शनावरण ), वीये आदिके प्रकट होनेमें धिन्न करने चाले 
( अन्तराय ), और दशन तथा चारित्रमें रुकावट डालने वाले 
( भोहनीय ) कर्म-रूपी रजसे रहित और दूसरोंकी सद्दायताके 
विना--खयं ही शुद्ध भावोंसे विशुद्ध चना हुआ. आत्मा ज्ञेय- 
भूत पदार्थोका पार पाता है। इस प्रकार अपनी ही बदौलत 
अपने मूलस्त्रभावको श्राप्त, सर्वेज्ष तथा तीनों लोकोंके अधिपतियों 
द्वारा पूलित आत्मा द्वी 'स्वयंभू” कहलाता है। आत्माके शुद्ध 
'स्वभावकी यह उपज्तव्धि अविनाशशीलहैे ओर -डउम्तकी अशुद्धता का 
विनाश अन्तिम है वह फिर कभी 2्त्पन्न नहीं हो सकती। आत्मावी ' 
सिद्धअवस्था किसी अन्य कारणसे उत्पन्न नहीं होती, अतएच वह 
१ जानकर श्रद्धा ज्ञाथ तदनुसार आचरण करता है ।-टोंका । 
२ इन्दरिय और मनकी अमिलापासे तथा छ: प्रकारके जीबोंकी हिंसासे 

निवृत्त होकर अपने स्वरुपमें स्थित होना संयम है ।-टीका । 
३ बाह्य एवं आन्तरिक तपोवलके कारण काम-कध . आदि शत्रु द्वारा 

अखरिडत प्रतापवाले शु दर आत्मामें विराजमान द्ोना तप है ।-ठीका । 


चातावी शुद्ध रूप ६७ 


किसीका कारये नहीं है; साथ ही वह किसीको उत्पन्न नहीं 
करती, अतणए्व किसीका कारण भी नहीं है । मुक्त जीव शाश्वत 
है, फिर भी संसारावस्थाकी अपेक्षा उसका उच्छेद है; पूरणताकी 
उत्पत्तिकी दृष्टिसे वह भव्य--मुक्त द्वोने योग्य--है, फिर भी 
अशद्ध-अवध्थामें पुनः उत्पत्तिकी अपेक्ता वह अभव्य है; पर* 
स्वभावसे वह शून्य है, फिर भी खंं-स्वभावक्री अपेक्षा वह पूर्ण 
है। विशुद्ध केवल ज्ञानकी अपेक्षासे वह विज्ञानयुक्त है, किन्तु 
अशुद्ध इन्द्रियज्ञानादिकी अपेक्षासे विज्ञानरहित है । मुक्त 
भवस्थामें जीव का अभाव नहीं होता। (पं० ३६-७ ) उसके 
स्वरूपका धात करने वाले घातिकर्म' नष्ट हो गये हैं। उसका 
अनन्त उत्तम वीर्य है। उसका तेज* परिपूर्ण है। वद इन्द्रिय 
( व्यापार ) रहित होकर आप ही क्ञानरूप ओर सुख-स्वरूप 
बना है । अब उसे देहगत घुख या दुःख नहीं है, क्योंकि उसने 
अतीन्द्रियत्व' प्राप्त कर लिया हे । 

सबेज्ञता अपने आप ही ज्ञान-रूप परिणत हुए आत्माकों 
समरत द्रव्यों और उनके समस्त पर्यायोंका प्रत्यक्ष होने लगा है । 








३ आठ कर्मों में छ्लानावरण, दर्शनावरण, भ्रम्तराय और मोदनीय, यद 
चार घातिकर्म कहलाते है, क्योंकि यद्द आत्माके ग्रुणोंका साक्षात्‌ 
घात करते हैं। 


२ ज्ञान और दशशन रूप तेज ।-टीका । 


वध 


इच्धियादिसे अब झात्माकी ज्ञान आदि क्रिया नहीं होतीं ।- ४ 


८ फुदकुन्दाचारयके तीन रत 
आध्माको अवपद्मादि किया-पूवेकर्क ऋमिक ज्ञान नहीं होता | जय 
उसके लिए कोई वस्तु परोक्ष नहीं है, वर्योंकि वह स्वयं श्ञान-स्वर्ूप 
घन गया है। वह इन्द्रियातीत है--<न्द्रियोंकी सयोदा भी नहीं 
है। वह सभी ओर से, सभो इन्द्रियोंके गुणोंसे समृद्ध घन 
गया है। इन्द्रियॉंकी सहायता बिना ही, केवल आत्माके द्वारा 
आकाश आदि अमूत्ते द्रव्योंका तथा मूत्ते दृब्योमें भी अतीन्द्रिय 
परमाणु आदि पदार्थोका और क्षेत्र एवं कालसे व्यवद्दित 
( अन्तरयुक्त ) वस्तुओं का, तथा अपना या अन्य द्रब्योका-+, 
समस्त पदार्थोंका उसे जो ज्ञान होता है, वह अमृत और अती 
निद्रय होनेके कारण प्रत्यक्ष है। जब आत्मा अनादिकालीन चंधके 
कारण मूत्त (शरीरयुक्त ) होता है, तभी बद्द अपने ज्ञेय सूरत 
पदार्थोको अवग्रह, ईहा आदिके ऋमसे जानता है, अथवा नहीं 
# इच्रिय और मनसे उत्पन्न होने वाले ज्ञानके चार भेद है । यह 
चार भेद ज्ञानके क्रमिक अवस्थामेदके सूचक हैं। घने अंधकारमें किसी 
वस्तुका सपश होने पर यह कुछ है” इस प्रकारका अव्यक्त प्राथमिक ज्ञान 
अपग्रह? कददलाता है। तत्पश्नात्‌ उस वस्तुका विशेषरूपमें निश्चय करनेके 
लिए जो विचारणा होती है, वह ईद” है। जैसे--यह रस्सी है या साँप, 
इस तरहके संशयके अनन्‍्तर “यह रस्सी होनी चाहिए, सॉप होता तो 
फुकारता.' ईंद्ा द्वारा ज्ञात वस्तुमें विशेषक्ना निश्रय हो जाना अवायः है। 
अवाय ज्ञान जब अत्यन्त दृढ़ अवस्थाको प्राप्त होता है, और जिसके कारण 
'चस्तुका चित्र हृदयमें अंकित हो जाता है और कालान्तरमें उस चस्तुका 
स्मरण किया जा सकता है, ऐसा संस्कारविशेष 'पारणा” ज्ञान कहलाता है । 


आत्माका शुद्ध स्वरूप - हुछ 


५भी जानता । ( प्र० ९, (३-८) 
.. सर्वेगतता आत्मा ज्ञानके वरात्र है, ज्ञान ज्ञेयके बराबर है 
ओर ज्ञेय लोक तथा अलोक सभी हैं, अतएव ज्ञान-स्वरूप आत्मा 
संगत व्यापक-कहलाता है। आत्मा अगर ज्ञानके वरावर न हो 
तो या तो उससे बड़ा होगा या छोटा होगा। . अगर आत्मा ज्ञानसे 
छोटा है तो आत्मासे वाहरका ज्ञान अचेतन ठहरेंगा और ऐसी 
अबस्थामें वह जान कैसे सकेगा १ अगर आत्मा ज्ञानसे वड़ा है 
तो ज्ञानसे बाहर का आत्मा, ज्ञानहीन होनेके कारण किस प्रकार 
जाम सकता है? अतएव ज्ञानमय होनेके कारण केवलज्ञानी 
जिनवर सर्वंगत हैं, यही कहना उचित है। जगतूके समस्त पदार्थ 
आत्मझ्ञानके विषय होनेके क्रारण तद॒गत हैं। ज्ञान आत्मा ही है, 
आत्माके बिना ज्ञान रह-ही कहाँ सकता है? इसलिए' ज्ञान 
आत्मा है, किन्तु आत्मा ज्ञान भो है ओर अन्य ( सुखादि ) भी 

है। (9० ९, २१०७ ) ु 
आत्मा ज्ञान-स्वभाव है और पदार्थ उसके ज्ञेय हैं। फिर भी 
जैसे च्चु ओर रूप एक-दूसरेमें प्रवेश नहीं करते, चेसे ही ज्ञान 
ओऔर ज्ञेय अन्योन्यमें प्रवेश नहीं करते । जैसे चन्नु रूपोंमें प्रवेश 
नहीं करता, उसी प्रकार ज्ञानी ज्षयोंमें प्रवेश नहीं करता और न 
' झेयोंसे आदि होता है, लेकिन सम्पूर्ण जगनको चद भलीभाँति 
जानता है ओर देखता है। लोकमें जैसे दूधमें डूबा हुआ इन्द्रनील 
रत अपने प्रकाशसे दूवफ़ो व्याप्त कर देता है, उसी प्रकार ज्ञान 
पदार्थोकों ज्यप्न कर देता है। अगर पदाथ ज्ञानमें ने होतेतो 


७० कुन्दकुन्दाचार्यक्रे तीन रल 


ज्ञान सवंगत न कहलाता; मगर जब कि ज्ञान सर्व गततों हे” 
पदार्थ ज्ञानमें स्थित नहीं हैं, यह केसे कहा जा सकता है ? केवत्ी 
सगवाब ज्ञेय पदार्थोको न प्रहण करते हैं, न त्यागते हैं. ओर न 
उन पदार्थेकि रूपमें परिणत ही होते हैं। फिर भी वह सभी कुछ, 
निरवशेप, जानते हैं । ( प्र० १, श्ट-३२ ) ह 
ज्ञायक्ता जो जानता है वही ज्ञान है। भिन्न ज्ञानके द्वारा आत्मा 
ज्ञायक नहीं होता । इसलिए-आत्मा ही ज्ञान है । आत्मा ज्ञानरूपमें . 
परिण॒त होता है ओर समस्त पदार्थ उस झ्ञानमें स्थित होते हैं । 
ज्ञेय द्रव्य अतीत, अनागत ओर वर््तमानके भेदसे तीन प्रकारका 
है और इसमें आत्मा तथा अन्य पाँच द्रब्योंका समावेश हो जाता 
है' । इन सब द्रत््योंके विद्यमान ओर अविद्यमान पयाय, अपने- 
अपने विशेषों सहित केवलज्नानमें ऐसे प्रतिविम्बित होते हैं, जैसे 
वत्तेमानकालीन हों । जो पयोय अभीतक उत्पन्न नहीं हुए हैं और 
जो उत्पन्न होकर नष्ट हो गये हैं, वह सब अविद्यमान प्योय 
कहलाते हैं ओर केवलज्ञान उन सबको प्रत्यक्ष जानता है। अगर 
अतीत और अनागत पर्यायोंकों केवलज्ञान न जानता होता तो 
कोन उसे दिव्य ज्ञान कहता ? जो जीव इन्द्रियगोचर पदार्थोंको 
-अवम्ह, ईहा आदि ऋमपूर्वक जानते हैं, डनके लिए परोक्ष बस्तु- 
को जानना अशक्य होता है। अतीन्द्रिय ज्ञान तो सभी पर्योयों- 
१ जैसे दीपक अपने आपको और अन्य पदार्थों को प्रकाशित करता है, 
उसी प्रकार आत्मा सत्र और पर दोनोको जानता है, इसलिए 
आत्माका भी ज्षेयों में समावेरा होता है । 


' आत्माका शुद्ध स्वरूप ७ 


को जानता है; चाहे वह प्रदंशसहित हो या प्रदेशरह्दित हो, मूर्त 
हो या अमूते हो, अतीत हो या अनागत दो 

जो तीनों लोकों ओर तीनों कालोंके सब पदार्थोक्रो एक साथ 
नहीं जान सकता, वह समस्त अनन्त पद्मा्योंसहित एक द्र्यको 
भी नहीं जान सकता । और जो अनन्त पर्योयोंसहित एक द्रव्य 
को भी नहीं जान सकता वह अनन्त द्वव्योंकी एक साथ क्‍या 
जनेगा ? ज्ञानीका ज्ञान अगर विभिन्न पद्मर्थॉका अवलंबन 
करके ऋमपू्वंक उत्पन्न होता है तो उसका ज्ञान नित्य भी नहीं 
कहा जा सकता, ज्ञास्निक भी नहीं कहा जा सकता ओर सबंगत 
भी नहीं कहा जा सकता। एक साथ त्रिकालबर्त्ती समस्त पदार्थोको 
जानने वाले इस ज्ञानक्रे माहात्म्यको तो देखो ! ( प्र० १,४७-५१ ) 

चंधरहितता केवलज्ञानी समस्त पदार्थोकों जानता है. लेकिन 
उन पदार्थोके निमित्तसे उसमें रागादि भाव उत्पन्न नहीं होता। 
वह उन पदार्थोंको न अहण करता है, न तद्गप परिणत ही होता 
है। इस कारण उसे किसी प्रकारका वंधन नहीं होता । कम तो 
अपना फल देंते ही हैं, मगर उंन फल्ोमें जो मोहित होता है, या 
राग-द्वंप करता है, वह चंधनको प्राप्त होता है। जैसे स्लियोंमें ' 
मायाचार अवश्य होता है, उसी प्रकार उन अहन्तोंकों कर्मके उद्य- 
कालमें स्थान, आसन, विहार, धर्मोपदेश आदि अवश्य होते हैं । 
परन्तु उनकी वह सब क्रियाएँ कर्मके परिणाम-स्वरूप (ओदयिकी) 
हैं। मोह आदिका अभाव होनेके कारण उस क्रियाओंसे कर्माका 
ज्षयमात्र होता है, तवोन घंधन नहीं दावा | ( म्र० १, ४९, ४२-६ | 


७५ '... कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रले 


पारमार्थिक ज्ञानकी भाँति सुख भी दो प्रकारका है । अतो 

सुसरूपता न्द्रिय-अमू्त ओर ऐन्द्रिय-मूर्त । इन्द्रियादिकी 
सहायताके बिना ख॒यं उत्पन्न हुआ, सम्पूर्ण, अनन्त पदार्था्ें 
व्याप्त, विमल तथा अवग्रह आदिके ऋपसे रहित जो ज्ञान है, 
वही एकान्त सुख है। केवलज्ञान ही सच्चा सुख है। सम्पूर्ण! 
घातिकर्म क्षीण हों जानेसे केबलज्ञानीकों क्रिसी प्रकारका 
खेद नहीं होता। स्वाभाविक ज्ञान-द्शंनक्रा घात करनेवाला 
उनका सव अंनिष्ट निवृत्त हों गया है और सब्र पदार्थोके पार 
पहुँचा हुआ ज्ञान और लोक तथा अलोकमें विस्तार प्राप्त दर्शन- 
रूप इष्ट उन्हें प्राप्त हो गया है। उनका सुख सब सुख्ोंमें परम है । 
ऐसा मानने वाला ही सव्य ( मोक्षका अधिकारी ) है। जो ऐसा 
नहीं मानता वह अभव्य है ।( प्र० ९, ५६-६२ ) 

नुष्यों, अछुरों ओर देवोंके अधिपति इन्द्रियोंक्री सहज 
पीड़ासे पीड़ित होकर, उस पीड़ाका सहन न कर सकनेके कारण 
रम्य विपयोंमें रमंण करते हैं। जिसे: विपयोंमें रति है, उसके लिंए 
दुःख स्वाभाविक ही समझकी। ऐसा नहोंता तो विपयोंके लिए 
उसकी प्रवृत्ति ही संभत्र नहों थी। वहाँपर भी स्वभावतः भिन्रे- 
भिन्न इन्द्रियों हाय भोग्य इष्ट विषयोंको पाकर सुखरूपमें परिण॒त 
होनेवाला। आत्मा स्वयं ही सुखक्रा कारण है; देह सुखंका 
कारण नहीं है। यह निश्चित समझो कि देह इस लोकमें या स्वर्गमें 
जीवकों किसी प्रकारका सुख नहीं दे सक्रता। जीव विभिन्न 
षिपयोंके अधीन होकर, आप ही रवय॑ सुख या दुःखरूपमें 


ओत्मांको शुद्ध सरूप ७३ 


परिशव होता है। इस प्रकार जब आत्मा ही स्वयं सुखरूप है तो 

'फिर विपयों का क्‍या प्रयोजन है ? जिसे अंधकारका नाश करने 
वाली. दृष्टि ही प्राप्त हो गई है, उसे दीपकफी क्या आवश्यकता 
है? जैसे आकराशमें आदित्य देव स्वयं ही तेजरूप ओर उप्ण हे, 
उसी प्रकार मुक्त आत्मा ( सिद्ध देव ) स्वयं ही ज्ञानमय ओर 
सुखस्वरूप है । ( प्० १, ६३-८ ) 

- * कर्मोकी मलिनतासे मुक्त, पूर्ण दर्शन और पूर्ण ज्ञानसे युक्त वह 
जीव, आयु पूर्ण होनेपर लोकके अग्रभागपर पहुँचकर इन्द्रियातीत, 
अनंत, चाधारहित और ओत्मिक सुख प्राप्त करता है । (पं० र८) 

प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और अदेश-इन चार प्रकारके बंधोंसेः 
पूर्णहूपेण मुक्त जीव ऊर्ध्व गसन करता है। अन्य सब जीव पूर्व, 
पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊपर ओर नीचे, इन छः दिशाश्रोमें 
( से किसी भी दिशामें ) ज्ञाते हैं। ( प॑० ७१-३ ) 

>> बुड--_-------- 

*# जीवके साथ जिस समय करम-परमाणशुओंका द॑घ होता है उसी 
समय उनमें चार अंशोंका निर्माण होता हैं । कर्म-परमाणुओंम ज्ञानको 
आवरण करनेका या दर्शनकों रोकनेका या अन्य कफ्रिसी प्रकारका 
घ्वमाव उत्पन्त हो जाना प्रकृतिियंध है ।. अपुक समय तक उत्त खभाष्रके 
यने रहने की कालमर्यादा ल्थितिबंध है। स्वभाव उत्पन्न होनेके साथ ही 
कमे-परमाणुओंनें तीत या मंद फल देनेकी शक्ति भी उल्तन् होती है, 
वह शक्ति अहुभागबंध' कहलाती दे । सानाव्रके अनुसार उन परमाशस्रों 


का अमुक-अमुर परिमायमें बेंठ जाना प्रदेशर्दंध कइलाता ६ । 


उ्ट _ कुन्दकुन्दाचायक्े तीन रल 


“(४ ) साग 

दर्शन, मम॒ज्षु पुरुषकों जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आखच, 
ज्ञान, चारित्र सँवर निर्जरा, बंध और सोक्ष--इन नो पदार्थोंका 
ज्ञान होना आवश्यक है । ज्ञानियोंने इन नो पदार्थोक्रा स्वरूप जिस 
प्रकारका निरूपण किया है, उस स्वृहूपपर श्रद्धा या रुचि होता 
सम्यक्तत्व या सन्‍्यग्दशन कहलाता है। इस पदाथंकि सज्े ज्ञानकों 
सम्यरक्षान कहते हैं और उस ज्ञानके प्रतापसे विपय्रोंके प्रति 
लम्पटतासे रहित होकर समभाव-पू्रक प्रवृत्ति करना चारित्र-- 
सम्यक्र चारित्र है। श्रद्धा ओर ज्ञानसे युक्त तथा राग-द्वेषसे रहित 
चारित्र ही सोक्षका मार्ग है। सोक्षके अधिकारी एवं विवेकबुद्धिसे 

सम्पन्न पुरुष मोक्षमाय पाते हैँ । ( पं० १०६-८ ) 
आलव आर आख्रव॒ अथात्‌ द्वार; जिन पापक्रियाओंसे 
संवर आत्माकों कमंबंधन हाता है उन्हें आखब 
या कमवंबनका द्वार कहते हैं | संयम-मसार्गमें प्रवृत्त होकर 
इन्द्रियोंका, कपायों का ओर संज्ञाओं का निग्रह किया जाय, तो ही 
आत्मामें पापके प्रवेश करनेका द्वार चंद होता है--संवर होंता है । 
जिसे किसी सी वस्तुपर राग, हंप या मोह नहीं हे और जिसके लिए 
सुख ओर दुःख समान हैं, ऐसे मिक्कुको शुभ या अशुभ कर्मका वंध 
नहीं होता हूँ । ज्ञिस विरत पुरुषकी सानसिक, वाचिक या कायिक 
३. ऋओष, सान, साया और लोभ, यह चार दृत्तियाँ जीवके सवभावको 


लिन ड््् रनक कार 


९. आहार; भव, मैथुन ओर परिम्रह, चह चार संज्ञाएँ है 


मार्ग : डर 
प्रवृत्तिम पापभाव या पुण्यभाव नहीं होता, उसे सदा 'सिंवर! है । 
उसे शुभ या अशुभ कमका बंध नहीं होता | ( प॑० १४०-३ ) 
निर्जेश संवर का आचरण करनेसे नवीन आने वाले कर्म 
'रुक जाते हैं; पर जब तक पुराने बँघे हुए कर्मोकों हटाकर साफ 
नदी कर दिया जाता, तबतक आत्मा शुभ या अशुभ भाव प्राप्त 
करता ही रहता है. ओर इन भावषोंके कारण नवीन कर्मोक्रा बंधन 
'द्वोता रहता है। उन बँधे हुए कर्मोको हटा देना--श्रात्मासे प्रथक 
कर देना निजरा है। जो मनुष्य संयम द्वारा आने वाले नवीन 
कर्मोकों रोक देता है. ओर ध्यानयोगसे युक्त होकर विविध प्रकारके 
तपोंका आचरण करता है, चह अवश्य ही अपने कर्मोंकी 
निर्जरा कर डालता है। जो आत्मार्थी पुरुष संग्रमयुक्त होकर, 
ज्ञानसवरूप आत्माको जानकर स्देव उसका ध्यान किया करता 
हे, वह निस्संदेह कर्म-रज की निजेरा करता है। जिसमें राग, द्वेप 
या सोह और मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति नहीं है, उसीको शुभा- 
शुभ कर्मोकों दुग्ध कर देनेवाली ध्यानमय अग्नि प्रांप्त होती हे । 
योग अथोत्‌ सन, वचन और शरीरके व्यापारसे कर्म-रजका 
बंध द्वोता है, योग मन-बचन-कायकी क्रियासे होता है। बंध 
आत्माके अशुद्ध भावोंसे' होता है और भाव प्रिय एवं अग्रिय 
पदार्थमें रति, राग और मोहयुक्त होता है। आठ' प्रकारके 
, फेंके चंधका कारण सिध्यात्य, असंयम, कपाय और योग है । 
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१--(१) ज्ञानावरण--ज्लानको आदृत करनेवाला, (२) दर्शानावरण--- 
दर्शन को आइत ऋछरनेवाला, (३) वेदनीय--पुख्ष-दुःखका श्रदुभव 


७६ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रल 


इनका भी कारण रागादि भाव है। जिसमें रागादि भाव नहीं 
है उसे बंध भी नहीं होता । रागादि कारणोंके अभावसे ज्ञानी 
' पापजनक प्रवृत्ति नहीं करता, अतएवं उसका कसवबंध रुक जाता 
है। करके अभावसे जीव सवज्ञ और संदर्शी होता है ओर 
इन्द्रियरहित, अव्यावाघ ओर अनंत सुख पाता है। श्रद्धा और: 
ज्ञानसे परिपूर्ण तथा अन्य द्र॒व्योंके संबंधसे रहित ध्यान शुद्ध 

स्वभावी साधुके क्मज्षयका कारण होता है | ( पं० १४४-४२ ) 
जो संयमयुक्त है और जो सब कर्माका क्षय करनलेमें प्रवृत्त 
रहता है, उसके वेदनीय, नाम, गोत्र और आयुकर्मका क्षय होते, 
ही, वह संसारकों छोड़ देता है| इस्ीका नाम मोक्त है| (पं०१५३) 
चारित्र चैतन्य स्वमादसे अभिन्न अप्नतिहत ज्ञान और 
अप्रतिहत 'दर्शन जीवका स्वभाव है । जीवका ( रागादिके 
अभावसे ) निश्चित-स्थिर-अस्तित्व ही निर्मल चारित्र है। जो 
जीव अपने 'वास्तविक स्वभावमें निम्वल्न है, वह स्वसमयी' है। - 
' कराने वाला, (४) मोहनीय--दर्शन एवं चारित्र को मूढ़ करनेवाला, ह 
(५ ) आयु-आयुष्य निश्चित करने वाला, (६ ) नासकर्म--गति 
आकृति आदि ' उत्पन्न करनेवाला ( ७) गोब्रकर्म-प्रशस्त या 
अप्रशस्त कुलमें ज़न्मका कारण, ( ८ ) अन्तराय - दान, लाभ आदिसें 

विन्न डालनेवाला कमे । 
) समय अर्थात्‌ सिद्धान्त-शाख | स्वसमयी अर्थात्‌ अपने धर्मका 
अनुसरण करनेवाला जन। जो समभाव-स्रभाव प्राप्त करता है बही 
जैत है, यहाँ ऐसा आशय सममना चाहिये । 


मा ७७ 
किन्तु ( अनादिकाज्ञीन भोहके कारण ) जो जीव अनेक ( भतिक्षान 
शादि ) गुणों और ( नर-नारक आदि ) पर्यायोंसे- युक्त बनता है, 
पद परसमयी है। जो जीव स्प-स्वभाव ही का आचरण करता है, 
घह फर्मंधसे मुक्त होता है। ज्ञो जीव रागपूर्वक परद्रध्यमें 
शुभ या अशुभ भाव धारण करता है, वह स्वचरित्रसे भ्रष्ट होकर 
परचारित्री बनता है। जो स्वेसंगविनिमुक्त ओर अनन्यमनस्क 
जीय श्रपना शुद्ध स्वभाव निम्चयपूर्वक ज्ञानता ओर देखता है, 
'पह ख-्चारित्रका आचरण करता है। जिस जीवकी परद्रव्योमें 
उपादेय बुद्धि मिट गई है. तथा जो दर्शन ओर ज्ञानसे अभिन्न 
आरत्माका ही आचरण करता है, वह स्व-चरित्रका आचरण 
करता है। धर्मद्रव्य आदि पदार्था्मे श्रद्धा, सम्यक्त्व या दशन, 
अंगों और पूर्वर्मिं जिसका निरूपण क्रिया गया है वह ज्ञान, 
ओर तपश्चरण चारित्र है; यह व्यावहारिक रब्रत्रयात्मक मोचच- 
मांग है। किन्तु उल्लिखित तीनोंसे समाहित आत्मा जब, स्व 
स्वभावसे भिन्न और कुछ भी आचरण नहीं करता ओर स्वभाव- 
का त्याग नहीं करता, तथ बह पारमार्थिक इप्टिसे मोक्षमार्गी 
कहलाता है। जा पुरुष अनन्यमय आत्माक्ों, आत्माह्मरा 
जानता और देखता है, निश्चय दी वह ज्ञान, दर्शन ओर चारित्र- 
हूप बन जाता है। झुक्त जीव समस्त वस्तुओंको जानता और 
देखता है, इस कारण उसे अनन्त सुस्यका भी अनुभव शोता हे 
खनंत छान और शानंत सुर, एक ही बस्तु हैं. ऐसा सब्य' जीव 
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१. भन्गपिष्यमें मुक्ति पाने को सोस्मता चाला । 


छ८ट कुन्दकुन्दाचावफे तीन रहे 


सानता है। सअशव्य ऐसा नहीं मानता। साधुजन कहते है--- 
दर्शन, ज्ञान और चारित्र मो्षफे मार्ग हैं. श्रतण्व इनका सेवन 
करला चाहिए ; परन्तु इन तीनोंसे तो बंध भी द्वोता है. और मोक्ष 
भी होता है। कतिपय सरागी ज्ञानियोंकी मान्यता है कि अध्टत्‌ 
' आादिकी भक्तिसे दुःखमोज्ष होता है, परन्तु इससे तो जीव 
परसमय-रत होता है । क्योंकि अहनू , सिद्ध, चेत्य, शाख्र, साधु- 
समूह और ज्ञान, इन सचकी भक्तिसे पुरुष पुण्यकर्मका बंध 
करता है, कर्मत्य नहीं करता। जिसके हृदयमें परवव्यसंचंधी: 
अग्ुमात्र भी राग विद्यमान है, चंद अपने शुद्ध स्वरूपकों नहीं 
जानता; फिर चाहे उसने सम्पूर्ण शाज्ोंका पारायण ही क्यों न 
"कर लिया हो । आत्मध्यान बिना चित्तके भ्रमणका अवरोध होता 
संभव नहीं है। और जिसके चित्तश्रमणका अन्त नहीं हुआ, 
उसे शुभ-अशुभ कमका बंध रुक नहीं सकता। अतण्व़ निवृत्ति 
( मोज्ष ) के अमिलायीकों निःसंग ओर निर्मल होकर स्वरूप- 
सिद्ध आत्माका ध्यान करना चाहिए। तभी उसे निवाणकी प्राप्ति 
होगी। वाकी जैनसिद्धान्त या तीथकरसें श्रद्धावाले, श्रुतपर रुचि 
रखनेवाले तथा संग्रम तपसे युक्त मनुप्यके लिए भी निवोण दूर 
' ही है। मोच्की कामना करनेवाला कहीं भौं, किंचित्‌ सात्र भी 
राग न करें। ऐम्ता करनेब्राला भव्य भवसागर तर जाता है । 
( पं5 १४५५-७३ ) 


१. अभव्य-भव्यसे विपरीत । 


भागे ज़् 
(ख) 


संन्यास यद सब जानकर, अगर तुमे हुःखसे छुटकारा 
पानेकी अभिलापा हो तो सिद्धोंको, जिनेश्वरॉँको और भमणों+ 
फो पुनः पुना प्रणाम करके श्रमणता स्त्रीकार कर। उसकी विधि 
इस प्रकार है :--शुब्जनोंसे तथा पत्नी ओर पुत्रसे उनके इच्छा- 
बुसार छुटकारा लेकर, वधुवर्गकी आज्ञा प्राप्त करके मुमुछु पुरुष 
भ्राचायके समीप जाए। -आचाय ज्ञान, दशन, चारित्र, तप और 
पीर्य--इन पाँच आचारोंसे सम्पन्न हों, गणके अधिपति हों, शुणाव्य , 
हों, विशिष्ठ कुल, रूप और वय (उम्र ) से युक्त हों भर अन्य 
श्रमणोंकों इट्ठ हों। उनके समीप पहुँचकर, उन्हें नमस्कार फरके 
“मुझे स्वीक्षार कीजिए? ऐेसा क्ददना चाहिए। तत्पश्चात्‌ जब आचार्य 
शनुप्रद करें तो जैन साधु का वेप इस प्रकार घारण करना चाहिएः-- 

सर्वप्रथम 'में किसी का नहीं हूँ, दूसरा कोई मेरा नहीं द 
इस संसारमें मेरा काई नहीं है! ऐसा निश्चय करके, जितेन्द्रिय 
होकर जन्मजात-दिगम्बर-रूप धारण करना चाहिए ( अथोॉग्‌ वेज 
ख्रादिका सर्वथा त्याग करना चादिए )। केश ओर दाढ़ी वर्गेरह 
उखाड़ फेकना चाहिए। परिम्रह-रहित शुद्ध चन जाना चाहिए । 
हिंसादिसे रद्दित होना, शरीरका संग्कार त्थाग देना, आसतक्ति पूर्वक 
प्रवृत्ति न करता तथा शुभाशुभ भावोंका त्याग करके शुद्धभावसे . 
युक्त तथा निररिकल्प समाधिरुपयोगसे युक्त बनना चादिएं। 

परेपदाथंक्ती अपेक्षा न रखनेंयाला जन साधु का यह वष 
पुनर्भवका लाश करने याला है।। इस प्रकार परमगुरक सस्निवट' 


हट कुदकुन्दाचायके तीन रत्न 


जैन साधुक्ी दीक्षा लेकर, उन्हें नमस्कार करके, उनके श्रीमुखसे 
घतसद्वित आचार श्रवण करके, उप्तमें श्रयत्नशील रहनेवाज़ा 
सच श्रमण कहलाव। है। श्रमण द्वोते हुए भी जो मुनि सिन- 
प्ररपित तत्त्वोपर श्रद्धा नहीं रखता वह श्रमण नहीं है. और वह, 
आत्माका शुद्ध स्वरूप भी नहीं पा सकता। जिसकी मोहट्ठि 
नष्ट दो गई है, जो शाजकुशल है और जो वीतराग-बरित्रमें 
उद्यमशील है, चह महात्मा धर्म! अथोन्‌ शुद्धात्म-स्वरूप चनता है । 
(प्र०१, ९-२, भ० ३, १७) - 
मूलगुण पाँच महान्रत, पाँच *समिनि, पाँच इन्द्रियों का 
निरोध, केशलुख्वन, छः आवश्यक 'क्रियाएँ, वखरहितता, अंस्नान, 
भुमिशय्या, दतौन न करना, खड़े-खड़े भोजन करना ओर दिनमें 
एक ही वार भोजन करना, इन अट्राईस नियमोंको जिनवर ने 
१ हिंसासे वचनेके, लिए यतना-सावधानी- पूर्वक प्रत्येक क्रिया करना 
समिति दे । समिति” के पाँच भेद हँ--- ( १ ) चार द्वाथ आगेकी 
* भूमि देखकर चलना ईर्यासमिति कहलाती है । (२) हिल, मित, मचुर 
और सत्य भाषण करना भापासम्िति है । ( ३ ) निर्दोष आहार--जो 
मुनिके लिए न बनाया गया हो--अ्रहदण करना एपणासमिति दे । 
(४) संयमके उपकरण शास्त्र, कमणडलु आदि को देखभालकर रखना 
और उठाना आदाननिश्वेषणसमिति है। (५) जीव-जन्तरदित भूमि 
पर, देखभालकर मल-पूछ् आदिका उत्सर्ग करना उत्सर्गसमिति है । 
पट आवश्यक क्रियाएँ इस प्रकार है :--(१) सामायिक--दुश्चिन्तनका 
त्यागकर, आत्मचिन्तन करते हुए चित्तको समभावमें स्थापित करना । 


भोग. ट्रर 
श्रमणके मूलगुण. कह्दा-है। इंसमें प्रमाद॑ करने वाले अमरीका 
:अमणपद खण्डित हो जाता है. और उसे पुनः. नई दीक्षा लेनी 
पड़ती *है। दीक्षा देने वाला गुरु प्रश्नज्यांदायका कहलाता है; 
ओर संयसका एकदेशीय अथवा सर्वदेशीय छेद करके, फिर 
संयममें स्थापन करने वाला शुरू 'निर्यापक” कहलाता. है। साव- 
धान रहकर. प्रवृत्ति करने पर भी थदि किसी . श्रमणके संग्रंमका 
छेद हो जाय तो आलोचना करके, पुनः प्रवृत्ति प्रारंभ करना ही 
पयीप्त दे, किन्तु जानते-बूमते संयमका भंग किया हो तो जैनमार्गे- 
की व्यवहारक्रियामें चतुर श्रमणके सामीपं जाकर, उसके समन्त 
अपना दोप प्रकाशित कर देना चादिण और चद जैसा कद्दे, वैसा 
करना चाहिए । श्रमणक्रो गुरुके संसगेमें या, अन्यत्ने कहीं, 
अपनी श्रसणताका भंग न होने देना चाहिए तथां परद्रव्यमें 
इं्ट-अलनिष्ट संबंधोंका त्याग करते हुए विहरना चाहिए । जो श्रमण 
(३ )- चतुर्विशतिस्तव--चौवीस तीर्थेकरोंका नामपूर्वक गुणकीत्तेन करना | 
(३ ) बंदन--बंदनाके योग्य धर्माचार्योको विधिपूवंक नमस्कार करना । 
(४ ) प्रतिक्रमण-- शुभ आचार त्याग कर अशुभ आचारमें प्रवृत्ति की 
दो तो उससे हटकर - पुनः शुभर्में विधिपूक आना तथा कृत दोपोंकी 
स्वीकृतिपूरंक क्षमायाचना करना । (५) कायोत्सग--स्थान, मौन और ध्यान 
तभा श्वासोच्छवास आदिके सिया अन्य समस्त शारीरिक प्रवत्तियोंका 
( नियत समय तक ) त्याग कर देना। (६ ) प्रत्याख्यान-प्रवृत्तिकी 
मर्यादा निश्चित कर लेना-चारित्र संबंधी कोई भी नियम ग्रदण करना । 
*.मूलमें, 'ठेदीपश्थापक दोता है! । 
प्र 


हर कुन्दकुन्दाचार्यके तीने रत 


सदैव दर्शनपू्नक, ज्ञानके अधीन होकर आचरण करता है; अनंत 
गुण-युक्‍त ज्ञानस्वरूप आत्मामें नित्य लीन रहता है, साथ दी 
मूलगुणोंमें प्रयत्नशील बना रहता है, उसकी श्रमणता परिपृण 
फहलाती है । अत्तण्व, प्रयक्ञशीज्ञ मुनिको आह्वारमें या अनशनमें 
निवासस्थानमें या विहारमें, देंहमात्र परिग्रद या परिचित मुनिर्मे-- 
किसी भी परपदार्थम अ्रथवा विकथाममं लीन नहीं होना चाहिए | 
( प्र० ३, ८-१४ ) 

अहिति. सोने, बैठने और चलने-फिरने आदिमें मुनिक्री 
सावधानता रहित जो प्रवृत्ति है, वही उसकी दृमेशा निरन्तर 
चलने वाली हिंसा है। क्‍योंकि दूसरा जीव जीए या मरे' इस 
,प्रकारकरी- लापरवाही रखने वालेकों हिंसाका पाप निश्चय ही 
लगता है। किन्तु जो मुनि समितियुक्त तथा यन्नशील है, उसे 
'दिंसामात्नसे बंध नहीं होता। सावधानीसे प्रवृत्ति न करनेवाला 
. भ्रमण छट्टों जीवकायोंका वध करने वाला गिना जाता है, किन्तु 
हमेशा - प्रयक्ञयूवक बत्तेने वाला जलमें कमलकी तरह निर्लेप 
रहता है। ( प्र० ३,६-८ ) 

'अपरियपिह मुनि की कायचेष्टा द्वारा जीवके सर जानेपर 
भी, जैसा कि पहले कहा गया है, मुनिको चंघ होता है अथवा 
नहीं भी होता, मगर परिग्रहसे, तो अवश्य ही वंध होता है, 
. इसीलिए श्रमण सबंत्यागी होता-है | जबतक मुनि निरपेक्त भावसे 
. सबे परिभ्हका त्याग नहीं करता, उसकी चित्तशुंद्धि नहीं हो 
. सकती; और जब तक चित्त झशुद्ध “है तथ तक क्मका क्षय हो 


माप 'ह३ 

ही कैसे सकता है ? परिप्रह करनेवालैमें श्रासक्ति, आरंभ या 
असंयमका होना अनिवांय है। और जहाँ तक पररद॑व्यमें 
'झासक्ति है तदाँ 'तक मनुष्य आत्मसाधना किस पभकार कर 
सकता है ९ कोई श्रमण क़िंचित्‌ परिग्रह (उपकरंशरूंप ) का 
सेवन करता भी दो, ते! भी उसे काल और क्षेत्र देखकर इस प्रकार 
बत्तना चाहिए कि संयमका छेद न हो। उसका. परिम्रद्द चाहे 
कितता ही अल्प क्यों न हो, मगर वह निषिद्ध तो हृगिज नहीं 
, होना चाहिएं। वह ऐसा नहीं होना. चाहिए; जिसकी असंयमी 
लोग इच्छा करते हैं। साथ ही ममता, आरंभ और दिंसादिक 
उत्पन्न करने वाला नहीं दोना चाहिए । मुमुछ पुरुषके लिए शरीर 
भी संग-रूप है। इस कारण जिनेश्वरों ने ( दातीन, स्नान आदि ) 
शारीरिक संस्कारोंके भी व्यागका उपदेश किया है। (प्र०३;:१६-२४) 
जैनमार्ममें मुमुछुके लिए निम्नलिखित साधनसामग्री विहित 
है--जन्मजात-जैसा जन्मा वेसा-अपना (नम ) शरीर, 
गुरुवचन, विनय और श्रुतका अध्ययन । जिसे-त इस लोककी 
अपेत्ा है न॒ परलोककी अआसक्ति है, जिसका आहार-विद्यर 
प्रमाणपूवंक है, जो कपायरहित है, वह्दी श्रमण कहलाता हे। 
जिसका आत्मा एपणासे रहित है, वह सदैव अनशन तप करने 
वाला है। भ्रमण इसी अनशनकी . आकांक्षा रखते हैं। शुद्धात्म- 
स्वरूपकी उपलब्धिके लिए निर्दोष आद्वार प्रहदण करने वाले 
ध्मण निराद्यार ही हैं, ऐसा सममझना चाहिए। भ्रमणकों केवल 
देहका ही परिषद है, लेकिन देदमें भी उम्हें. ममता नहीं है भौर 


ष्श कुन्दकुन्दाचायके तीन रत 


श्रपनी शक्तिके अनुसार तपमें ही देहका प्रयोग करते दें । श्रमण 
दिलमें एक ही चार आहार अहण करते हैं. पेटको खाली रखते 
हुए आहार लेते है--भरपेट नहीं, भित्तामें जैसा मिलता छै वैसा 
: ही खाते हैं, दिनमें ही खाते हैं, रसकी अंपेक्ता नहीं रखते. मद्- 
. माँसके पास नहीं फटकते । बालक हो, बृद्ध हो. थका हुआ हो था 
शेगप्रस्त हो तो ऐसी अवस्थामें, अपनी शक्ति था अ्रवस्थाके 
: अनुसार ऐसी चयो रखनी चाहिए जिससे मूल गुणोंका उच्छेद 
न हों जो भ्रमण अपने आहार-विहारमें देश, काल, श्रम, शक्ति 
ओर शरीरकी स्थितिका सोच-विचार करके बर्ततता है, उसे कमसे 
कम बंध होता है । ( प्र० ३, २७-३९ ) 
शास्त्रज्ञाग जो एंकाग्र हो, वही श्रमण कहलोता है । एका- 
प्रता वही प्राप्त कर सकता है, जिसे पदार्थोका निश्वय हो गया 
हो । पदार्थोंका निम्बय आगमसे होता है। अतण्व आंगमज्ञान प्राप्त 
करनेके लिए प्रयत्न करना अत्यन्त आवश्यक है। आगम पढ़ने 
पर भी यदि तत्त्वाथमें श्रद्धा न हो तो मुक्ति नहीं मिल सकती | 
इसी प्रकार; श्रद्धा होने पर भी अगर तदनुसार संयम (आचरण) 
न हुआ तो भी निवाणक्री प्राप्ति नहीं हो सकती। लाखों या 
“करोड़ों भवोर्मे भी अज्ञानी जिन कर्मोका क्षय नहीं कर सकता, 
उन कमोकोा ज्ञानी भ्रमण एक उच्छवासमात्रमें क्षय कर डालता 
:है। इसके अतिरिक्त जिसके अन्तःकरणामे दंह आदिके प्रति 
'अगुमात्र- भी आसक्ति है. दह समस्त आगमोंका पारगामी 
होने पर भी सिद्धिज्ञाभ नहीं कर सकता। जो पाँच समितियों 


माय 8५ 
और तीन गुप्तियोंसे सुरक्षित होता है, पाँचों इन्द्रियोंका निम्न 
करदा है, कपायोंपर विजय प्राप्त करता है और दर्शन तथा 
ज्ञानसे परिपूर्ण होता है, वह श्रमणं, संयमी कहलाता है। उसके 
लिए शत्र ओर बंधुवर्ग, सुख ओर दुःख, प्रशंसा और निन्‍्दा, 
मिट्टीका ढेला और सोना तथा जीवन और मरण, सब समान 
होते हैं। दशन, ज्ञान ओर चारित्र, इन तीनोंमें एक साथ प्रयत्न- 
शील रहने वाला ही एकाग्रता प्राप्त करता है और उसीका 
श्रमणपन॒परिपूर्ण होता है। परद्रव्यका संयोग होने पर जो, 
अज्ञानी श्रमण मोह, राग या द्वप करता है, वह विविध कर्मोकां 
बंधन करता है। परन्तु जो श्रमण अन्य द्रव्योंमें राग, ढंप या 
मोह धारण नहीं करता, वह निश्चय ही विविध कर्मोका क्षय 
कर सकता है. । ( प्र० ३, ३९-४ ) रु 

सेवामक्कति . जेनसिद्धान्तमें दो प्रकारके * श्रंमण बतलाये 
गये हैं--कोई शुद्धभाववाला होता है, कोई शुभभाववाला | 
इनमें जो शुद्धभाववाला है, वही कमबंधनसे रहित (अनाखब ) 
है; दूसरे सब कर्म-बधनके अथीन हैं। अहंन्त आदिकी भक्ति 
तथा शाख्रज्ञ आचार्य आदिके प्रति वत्सलता-भाव रखनेवाला 
भ्रमण शुभभाववाला कहलाता है। जब तक अपनी सराग 
अथस्था है, तब तक संत पुरुषों को वन्‍्दन-नमस्कार करना, उनके 
सामने आने पर खड़ा होना, उनका अनुसरण करना, इत्यादि 
प्रवृत्तियाँ श्रमशके लिए ,निपिद्ध नहीं हैं. । दर्शन और ज्ञानका 
उपदेश देना, शिप्योंकी प्रहण करना, उसका पालन करना थोर 
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जिनेद्धकी पूजाका उपदेश देनां--सद्द सराग अवस्थावाले झुनियों- 
की चयों है। अन्य जीवोंको किसी प्रकारकी वाधा न पहुँचाते हुए 
चतुर्विध श्रमणसंघकी सेवा करना भी सराग अवस्थावरालंकी 
प्रवृत्ति हे। परन्तु इस प्रकारकी सेचा करनेके लिए अन्य जीव- 
बर्गेकों कष्ट पहुँचानेवाला अ्रसण नहीं रह सकता। ऐसा करना 
तो गृहस्थ श्रावकका धर्म है | गृहस्थधर्मकों पालते हुए -या 
यतिधरमका अनुष्ठान करते हुए जेनोंकी निप्काम चुद्धिसे सेवादि 
करना चाहिए। ऐसा करते हुए थोड़ा-बहुत कर्मबंध हो ता भो 
हानि नहीं । रागसे, क्लुधासे, दपासे, या श्रमसे पीड़ित श्रमणकों 
देखकर साधुको उसकी यथाशक्ति सहायता करनी चाहिए। 
रोगी, गुरु या अपने से वड़े या छोटे अ्रमणोंकी सेबाके लिए 
लौकिक मनुष्योंके साथ, शुभभावपूवंक बोलने-चालनेका प्रसंग 
उपस्थित हो तो बोलने का भी निपेथ नहीं है। यह सब शुभभाव- 
युक्त चया श्रमण या गृहस्थके लिए कल्याणकर दे, क्‍योंकि इससे 
अमशः मोक्षरूप परमसोख्यकी प्राप्ति होती है। अलवबत्ता, शुभ 
कहलानेबाला राग. भी पात्र-विशेषमें विपरीत फल्न देता है। 
समान वीज़ भी भूसिकी भिन्नताके कारणसिन्न रुपमें परिणतत 
हो जाता है । 

ओर अल्पन्ञ द्वारा प्ररूपित त्रत, तियम, अध्ययन, प्यान 
और द्ानका आचरण करने वाला पुरुष भी मोक्ष नहीं पाता, 
सिर्फ सुखरूप देव-मनुष्यभव पाता है । जिन्हें परसार्थका ज्ञान नहीं 
है, झोर जिनमें विषय-कपायक्री अधिकता हे, ऐसे लोगोंकी 


मार्ग पड 

दान-सेवाके फल-स्वरूप हलके मनुष्यभवको प्राप्ति होती है । 
जिन विपय-कपायोंकों शास्रमं पापरूप प्रकट क्रिया गया हैं, 
उनमें बँधा हुआ पुरुष मोक्ष किस प्रकार दिला सकता है ? वही 
पुरुष मोक्षरूप सुमागंका भागी हो सकता है, जो पापकर्मोसे 
उपरत हो गया है, सब धर्मों समभाव रखता है और जो गुण- 
समूहका सेवन करता है । अशुभ भावेसि हटकर शुद्ध या शुभ 
भावमें प्रवृत्त पुरुप लोककों तार सकते हैँ; उनकी सेया करने 
बाला अ्रवश्य ही उत्तम स्थानका भागी द्ोता दे। (प्र५३,४५-६०) 
विनय उत्तम पात्रकों देखकर खड़ा होना, बंदन करना, 
इत्यादि क्रियाएँ अवश्य करनी चाहिए। क्योंकि अपनेसे अधिक 
गुणवानको आते देख खड़ा होना, उसका आदर फरना, उसकी 
उपासना फरना, उसका पोपण करना, उसे हाथ जोड़ना तथा 
उसे प्रणाम केरता चाहिए, ऐसा जिन भगवानले कह्दा है। शाख- 
ज्ञासमें निपुण तथा संयम, तप और ज्ञानसे परिपूर्ण भमणोंका, 
दूसरे अमण खड़े होकर आदर करें, उनकी उपासना फरे आर 
उन्हें समन करें । अगर कोई भ्रमण संयस, तप हि घानसे युक्त 
है, परन्तु उसे जिन-अरूपित श्रांत्मा आदि पदाथोंमें श्रद्धा नं है, 
तो बह भ्रमण ,कहलाने योग्य नहीं है। जो मुनि भगवानके उप- 
देशके अनुमार बरतते वाले अ्षमणकों ५ देखकर देपधश द्ोकर 
उसका अपवाद करता है. ओर उसके प्रति पृर्वाक्त विनय आदि 
क्रियाओंका प्रयोग नहीं करता, “उसका चारित्र न | जाता ष्टे। 
झपनेम गुण न दोने पर भो, केवल भ्रमण होने दी के कारण, 
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जो मुंनि अपनेसे अधिक गुणवानस विनयक्ी' आकांक्षा रखता 
है, वह अनन्त संसारका भागी बनता है । इसी प्रकार श्रमणत्वके 
लिंहाजसे अधिक गुण वाले मुनि, अगर दोन गुणवालेके प्रति 
विनय आदि क्रियाओंका आचरण करता है, त्तों वह असत्य 
आचरण करता है ओर चारित्रसे च्युत द्वोता है । 

जिसे सूत्रोंके पद और अथंका निम्नय हो गया है, जिसके 
कपाय शात्त हो गये हैं, जो सदाचारमें प्रवृच्त है तथा तपस्यामें 
भी जो अधिक है, ऐसा मुनि भी अयर लोकिक जनोंके संसर्गकों 
नहीं तजता तो वह संयमों नहीं हो सकता प्रव्नज्या ध,रण करके 
भी जो निम्नथ मुनि लोकिक कार्यों रचा-पचा रहता हे, वह 
संयम ओर तपसे युक्त भले ही हो, तव भी उसे लोकिक ही 
कहना चाहिए। अत्तण्व, जिस श्र सण को दुःखसे मुक्त होनेकी 
अभिलापा हो उसे समान गुणवाले की या अधिक गुणवाले की 
संगतिमें रहना चाहिए। जैनमागमें रहकर भी जो पदार्थोका 
स्वरूप. विपरीत समझकर “यहां तत्त्व है? ऐसा निश्चय कर बेठवा 
है, वह भविष्यमें भीषण ढुःख भोगता हुआ, लम्बे समय तक 
परिभ्रमण करता है। मिथ्या आचरणसे रहित, पदार्थेकि यथार्थ 
स्वरूपका निश्चय करने वाला, ओर प्रशान्तचित्त "मुनि परिपूर्ण 
श्रमणताका पांत्रन्‍्है ओर वह इस अफल संसारमें लम्बे समय 
तक जीवित नहीं रहता-शीम मुवितलाम करता है,। 
( प्र०३, ६१-७३ ) 
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जैस म्लेच्छ लोगोंका म्लेच्छ भाषाके बत्रिना कोई 
बात नहीं समझाई जा सकती, उसी प्रकार सामान्य 
जनताको व्यत्रह्मस्टप्टिक बिना पारमार्थिक' दृष्टि नहीं सममाई 
जा सकती व्यवद्वास्टष्टि असत्य है और शुद्ध पारमार्थिक दृष्टि 
सत्य है। जो जीव पासमार्थिक दृष्टिका अवलम्बन लेता है. और 
इसी दृष्टिसे जीव-अजीच, पुण्य-पाप, आल्ब-संवर, निर्जरा, बंध 
ओर मोक्त, इन नी पदार्थेका स्वरूप सममता है, वही सम्य- 
ग्टष्टि कहलाता है। परम भावमें स्थित अधिकारियोंको बस्तुका 
शुद्ध स्वरूप प्रकाशित करनेवाली पारमाथिक इष्टिकी ही भावना 
करनी चाहिए । व्यवहास्टप्टि अपर भाषमें स्थित जनोेंके 
लिए ही है। (स० ८,११३ ) 

जो दृष्टि आत्माको अचद्ध, अस्पष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष 
और असंयुक्त जानती है, वह पास्मार्थिक दृष्टि है। आत्मा न 
प्रमत्त ( संसारी ) है. न॑ अभ्रमत्त (मुक्त ) है। व्यवद्ास्द्प्टिसे 
कद्दा जाता दे कि आत्मामें दशन है, शान है ओर चारित्र है, 
किन्तु वास्तवरमे न इसमें दर्शन है, न शान है और न चारितर है 
“५ प््मार्गिक दृश्कि लिए मूलमें शुद्ध नग, निश्चय नय, दा 
रा नय, शब्दोंका प्रयोग किया गया है। अजुवादर्मे इनके स्थानपर 
'परमार्थ दृष्टि' या पारमार्यिक दृष्ठि शब्दकां प्रयोग झिया है। नय प्र्पात्‌ 
दृष्टि, दश्कीण या टृथ्टिविन्यु 


दो हृश्याँ 


६२ कुदकुदासायके तीन रंत् 


वह तो शुद्ध चैतन्य स्वभाव है। जो मनुप्य आत्माका इस रूपमें 
जानता है, वह समग्र जिन शाजका ज्ञाता है। (स० ६-७, १४-४) 
जैसे कोई द्रव्यार्थी पुरुप राजाकों जानता है, उसका निश्चय 
करता है और फिर प्रयत्मपूवंक उसकी सेवा करता है; उसी प्रकार 
सुमुक्ष पुरुष पहले जीवराजक़ो ज्ञानी पुरुषोंसे जाने, उसका निश्चय 
करें और उसका सेवन करें। जबतक मोहादि अन्तरंग कर्ममें 
ओर शरीर आदि बहिरग नोकममें अह- ममभाव है, तबतक 
मनुप्य आज्ञानी है। अज्ञानसे मोहित मतिवाला तथा राग-ढूंप 
आदि अनेक भावोंसे युक्त मूढ़ पुएप ही, अपने साथ संबद्ध या 
असंवद् शरीर, खरी-पुत्रादि, धन-घान्यादि तथा प्राम-नगर आदि 
सचित्त, अचित्त या मिश्र परद्रव्योंमें 'मैं यह हूँ, में इनका हूँ, 
यह मेरे हैं, यह मेरे थे, में इनका था, यह मेर होंगे, में इनका 
होऊँगा! इस प्रकारके कूठे विकल्प किया करता हे। परन्तु सत्य 
बात जानने वाले सर्वेज्ञ पुरुषोंने ज्ञानसे जाना है कि जीव सदैव 
चैतन्यस्वरूप तथा बोधव्यापार (उपयोग) लक्षणवाला है। आत्मा 
कहाँ जड़ द्रव्य है कि तुम जड़ पदार्थकों 'यह मेरा है” इस प्रकार 
कहते हो ! अगर जीव जड़ पदाथ बन सकता होता अथवा जड़ 
पदार्थ चेतन हो सकते; तो यह कहा जा-सकता था कि 'यह ज़ड़ 
पदाथ मेरा है ।/। (स०१७-२५) 
- ज्ञान ओर ज्ञानी पुरुप समस्त पर-भावोंकों पर जानकर उनका 
आवरण स्याग करते हैं। अतएव 'जानना अर्थात्‌ त्यागना! 
ऐसा नियमसे ससभतता चाहिए। जेसे लोकिक उ्यवहारओं किसी 
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वर्तुकी परायी सममकर मनुष्य उसे त्याग देता है, इसी प्रफार 
. ज्ञानी जीव पर-पदार्थोक्ों पराया ज्ञानकर उन्हें त्याग देते हैं। 
वह जानते हैं कि मोह आदि आत्तरिक भावों या आकाश आदि 
बाह्य भावोंसि मुझे किसी प्रकारका लेनदेन नहीं है। में तो फेवल 
एक, शुद्ध तथा सदेव अरूपी हूँ; अन्य परमाणु सांत्र भी मेरा 
अपना नहीं है। (स० ३४८) 


२--ज्ञीव 


विधाहशि “प्माकों न जाननेवाले और श्रात्मासे मिन्‍न वस्तु- 
को आत्मा कहनेवाले कतिपय मूठ लोक (राग- 
हेंधादि ) श्रध्यवसायकों आत्मा मानते हैं. था कमेंको आत्मा कहते 
हैं। दूसरे लोग तीत्र-मंद प्रभावसे भिन्‍न-भिन्‍न प्रतीत होनेवाली 
' शागादि वृत्तियोँकी परम्पराकों आत्मा मानते हैं । कुछ लोग शरीर- 
को आत्मा कहते हैं और कोई-कोई कर्मविपाकको । कतिपय लोग 
तीत्र-मंद गुणोवाली कर्मी शक्तिको आत्मा मानते है. और कोई- 
कोई कर्मयुक्त जीवको आत्मा केद्रते हैं! कुछ लोग “ऐसे हैं. जो 
कर्मोंके संयोगकों दी जीव कहते हैं। इसी प्रकार अन्य इुचुंदि- 
चाले पुरुष आत्माका भिन्‍न-मिन्‍्न रूपमें वर्णन करते हैं । यह सब 
परमाथथवादी नहीं हैं. ॥ (स० ३६-४३ ) 
आत्मा-अनात्माका यह सत्र अध्यवसान आदि भाव जड़ 
विवेक दरव्यके संयोगसे उत्पन्न द्वोते हैं., केवल 
ज्ञानियोंने ऐसा कद्दा है । फिर उन्हें जीव केंस्रे माना ज्ञा सकता है 
आठ अ्रकारका कर्मे, जिसके परिणामस्ररूप श्राप्त होने वाला फत्न 
दुःख नामसे प्रसिद्ध है--- सब जड़ द्रव्यरूप-पुद्गलमय है । जहाँ 
अध्यवसान आदि भाव जीवके कहे हैं, वहाँ व्यवहार दृष्टिका कथन 
सममभना चाहिए, जेंसे सेनाके बाहर निकलनेपर राज़ाका बाहर 
निकलना कहलाता है। जीव तो अरस, अरूप, अगंध, अस्पश्, 
अव्यक्त ( इन्द्रिय-अगोचर ), अशब्द, अशरीर, सब प्रकारके 


भी है 


लिंग ( बिहें ), भाकइृति (संस्थान ) और बाँध ( संहनन ) से 
' रहित तथा चेतना शुणवाला है। उसमें राग नहीं है, हेप नहीं है, 
मोह नहीं है । प्रसाद आदि कर्मबंधनके द्वार ( प्रत्यय ) भी उसमें 
नहीं हैं। ज्ञानावरणीय आदि कर्म अथवा शरीर श्रादि सेकर्म भी 
डसके नहीं है। विभिन्‍न कमसे विकसित ( कर्मफी ) शक्तियोंका 
समूह, शुभ-अशुभ रागादि विकल्प, शारीरिक मानसिक या 
वाचनिक प्रवृत्तियों, कपायोंकी तीत्रता, अतीम्रता था क्रमद्मानि, 
विभिन्‍न देह तथा मोदनीय कर्मकी त्षय-श्ृद्धिके अनुसार दोनेवाले 
आध्यात्मिक विकास क्रमरूप गुणस्थान,$ः यह सब भी ज्ञीवफे 
नहीं हैं, क्योंकि यह सब्र जड़-पुदूगल-द्रन्यके परिणाम हैं । यह 
संब भाव व्यवद्ार-दष्टिसे जीवफे कहलाते हैं। इनके साथ जीवका 
. ज्षौर-नीरके समान सम्बन्ध है। जेसे ज्ञीर ओर नीर पक-दूसरेसे 
मिले हुए दिखाई देते हैं, फिर भी ज्षीरका क्षीरपन नीर से जुदा है; 
इसी प्रकार यह सब भाव जीवसे भिन्‍न हैं। कारण यह हैं कि 
जीवका वोधरूप गुण जड़ भावों तथा जड़ द्रव्योंसे अ्रलग हैं । 
जिस रास्तेपर लुटेरे सदा लटते रददते हैं, उसके विपयमें व्याव- 
दवारिक लोग कहते हैँ--'यह गस्ता लूटा जाता है ४ यथपि राष्ता 
दा गुण” अर्थात्‌ झत्माकी स्वाभाविक प्क्तियों और 'स्पाना अपति 
उन शक्तियोंकी तर-तमता याली अपस्थाएँ । चात्माके ,सहज गरणोंपर चढ़े 
हुए श्वरण ज्योंज्यों कम दोते जाते है, त्यो्यों गुय अपने शुद्ध स्स्पमें 
प्रकट दोते जाते हैं । शुद्ध स्वरूपकी प्रइुठताडी, न्यूनापिदया ही 'गुण- 
स्थान कहलाती है। गुणस्थान चौदद है । 


है फुन्दकुन्दाचायक्े तीन रे 


नहीं लूटा जाता। इसी प्रकार जीवमें फर्म और नोकमेंका 
ब्ण देखकर व्यवहारसे कहा जाता है कि यह जीवका वबण है । 
इसी प्रकार गंध और रस आदिके सम्बन्ध समझना चाहिए । 
संसारस्थं जीवॉमें ही पर्णादि पाये जाते हैं, संसार-प्रमुक्त जीवॉमें 
यह सब कुछ नहों रहता। संसार अवस्थामें भी यह घर्ण श्रादि 
ध्वयवद्दार-द पसि ही जीवके हैं, परमार्थ दृष्टिसे नहीं। संसार- 
अचस्थामें भी वर्ण आदि भाव यदि वास्तवमें जीवके भाने जाएँ 
तो संसारस्थ जीव वर्णादि-युक्त ठहरेगा; और वर्ण आदिका होना 
जड़-पुदूगल-बष्यका ज्क्षण है। फिर इन दोनोंमें भेद ही नहीं 
रहेगा । ऐसी दशामें निवाश-प्राप्त जीव भी पुदूगल द्रव्यसे अलग 
कैसे दो सकेगा १ अतएव क्या सूक्ष्म और क्या र्थूल-सभी हदेहों- 
के पुदूगलमय जड़ कमसे उत्पन्न होनेके कारण व्यवहयारदष्रि से ही 
जीव कहा जा सकता है । ( स० ४४-६८ ) 


(३) 
कर्ता और कम्त । 

कर्मबंध का. श्रज्ञानी जीव जब तक आत्मा भौर फ्रोधादि 
. : बक्वार. विकारों (आख्तत्र) के वीच घन्तर नहीं 
सममभाता, तब तक वह क्रोधादि में प्रवृत्ति करता है । इस कारण 
कर्मोंका संचय होता है। सर्वज्ञॉने जीवफो फर्मोका बंधन उसी 
प्रकार कह्दा है। परन्तु जब जीवको आत्मा और क्रोधादि विकारों- 
के बीच भेद मालूम दोने लगता है, तब उसे फर्मका श्रेष नहीं 
होता। क्‍योंकि जीव ज़ब विकारोंकी अशुचिता (जड़ता ) 
विपरीतता, अध्रवता, अनित्यता, अशरणता तथा दुःखह्ठेतुता 
जान लेता है, तब उनसे निवृत्त हो जांवा है.। वह सममले लगता 
है--.'मैं अद्वितीय हूँ, में श॒द्ध हूँ, में निर्मेल हैँ---तथा जञान-दर्शनसे 
'पूरों हूँ, अतए्व इन शुद्ध भावोंमें स्थित तथा लीन होकर में 

समस्त विकारों का क्षय फरूँ। (स० ध्प्डण्ट ).... 
. आत्मा कर्मोंके परिणामका तथा नोकमेंक्रे परिणामका कचों 
नहीं है, ऐसा जो जानता है, वही श्ञानी है। विविध प्रकारके लड़ 
भौतिक कर्म तथा उनका फल जान लेनेके पश्चात्‌ क्षानी पुरुष 
पर-द्रव्योके रूपमें स्वयं  परिणत नहीं होता, उन्हें म्रहण नहीं 
करता और न तह पमें उत्पन्न होता है। क्योंकि वह अपने अनेक- 

बिध परिणामोंकों भिन्न सममत्ता है। (स० ७४-<) 

कर्मेबंध के प्यतादि कालसे अपने साथ बेंधे हुए मोहनीय 
कारण कमके कारण, बस्तुत्तः शुद्ध एव निरंजन जीव, 


मिथ्यात्य, अज्ञान तथा अविरतिभाव इन तीन भावोमें परिणत 
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होता आया है। सामान्यतया मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और 
योग, यह चार द्वी कर्म बंधके कारण कहलाते हैं। अतत्त्वमें 
श्रद्धा और तत्त्वमें अभ्रद्धा होना' मिश्यात्यं है। विपय-कपायसे 
अविर्मण-अनिवृत्तिको अविरति या असंयम कहते है। 
क्रोधादिसे होनेबाली जीवकी कलुपता कपाय कहलाती.दै। और 
मन, वचन, कायकी हेय एवं उपादेय शुभाशुभ प्रवृत्तिसें जो 
उत्साह है, वह योग कहल।ता है । इन सबके कारण कर्स-रूपसें 
परिणुत होने योग्य पुदुगलद्र॒ब्य ( कार्मण ज्ञातिके पुदूगल ) ज्ञाना- 
वरणीय आदि आठ कर्मोके रूपमें परिणत दोकर जीवके साथ 
बँध जाते हैं। और इन कंसोंके वंधके कारण जीव फिर अज्ञान 
आदि विपरीत भावोंमें परिणत होता है । ( स० ११२-६ ) परन्तु 
यह सव ,जड़ कमके परिणाम हैं, अतएवं अचेतन हैं। जैसे 
चैतन्य जीवसे अनन्य ( अभिन्न ) है, उसी प्रकारं जड़ ऋरोध 
आदि भी अगर अनन्य होते, तो जीव और अजीच दोनों एक 
रूप हो जाते। फिर तो जीव ही अजीब है, ऐसा कहनेका अवसंर 
भी आ जाता । ( स० १०९-१४ ) हर 
अलबत्ता, पुद्गल द्वव्य स्वयं करमेरूपसें परिणत होकर जीवके 
साथ न बँधता होता तो संसारके अभावंका ही. प्रसंग आता | 
अथवा सांख्य मतकी सिथतिको परिस्थिति हो जाती। इसी प्रकार 
जीव भी यदि स्वयं क्रोधादि रूपमें परिणत होकर कमके साथ 
यँघतवा न होता, तो वह अपरिणामी ठहरता और उल्लिखित 
'संसाराभान आदि दोष आ उपस्थित होते। अतएव यह समर्कना 


क्रतों और कर्म ६६. 


चाहिए कि पुद्गलद्गव्य रवयं परिणमनशील द्वोनेके कारण स्वयं 
ही ज्ञानावरणीय आदि कर्मोके रूपमें परिणत होता है और इसी 
प्रकार जीव भी स्वयं क्रोध-भावमें परिणत होकर क्रोध रूप हा 
जाता है। (स० १९१६-२४ ) परन्तु इतना याद रखना चाहिए 
कि ज्ञानीका भाव ज्ञानमय होता है; अतः कर्मोके कारण उत्पन्न 
होने वाले विभावोंकों वह अपनेसे भिन्न मानता है । परन्तु 
अज्ञानीके भाव अज्ञानमय होते हैं, इसलिए पह कर्म-जन्य भावों- 
को अपनेसे अभिन्न मानकर तढ़ पमें! परिणत होकर नवीन 
कर्मचंधन प्राप्त करता है । ज्ञानीको यह कर्मबंधन- नहीं होता। . 
(स० १२६-३९ ) 

पारमार्थिक दृष्टि व्यवहास्टष्टि वाले ही कहते हैं. कि ज़ीवको- 
कर्मका बंध होता है, स्पश होता है; परन्तु शुद्ध दृष्टिवालोंके कथता- 
नुसार जीवको न कर्मचंध होता है, न कमस्पश ही दोता हद! 
लेकिन बंध होना या न होना, यह सब दृष्टियोंके कागड़े हैं। आत्मा 
तो समस्त विकल्पोंसे पर है। वही #समयसार है और इस समय- 
सारको ही सम्यग्दर्शन और ज्ञान कद्दू सकते हैं। (स० ९१४१-४५) 
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४४ 'समयसार' यद प्रंथ या उसका सिद्धान्त। अथवा, समयका धर 
ह--आत्मा, प्रात्माका सार पर्थाव शुद्ध स्वरूप 'समयसारं कइलाता €। 





( ४.) 
पुर्य-पाप 

शछुभाशुभ कमे- ज्ञोग' सममते हैं, आशुभ कर्म ही कुशील है और 
दोनों अशुद्ध/ शुभकर्म सुशील है। परन्तु अगर शुभकर्म भी 
संसारमसें ही प्रवेश कराता है तो उसे सुशील कैसे कद जा सकता 
है? जैसे लोहेकी सांकल मनुष्यके वंक्षमका कारण है; उसी प्रकार 
सोनेकी सांकल भी । शुभ और अशुभ-दोनों प्रकारके कर्म जीवको 
बद्ध करते हैं। परमार्थ दृष्टिसे शुभ और अशुभ-दोनों कर्म कुशील 
है। उत्तका संसर्ग या उत पर राग करना उचित नेहीं। कछुशील पर 
राग करने वालेका विनाश निम्वित है। कुशील- पुरुपको पहचान 
लेनेके पश्चांत्‌ चतुर पुरुष उसका संसर्ग नहीं करता, उसपर'राग 
भी नहीं रखता ; इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष कर्मोके शील-स्वभावको 
जानकंर उनका संसर्ग तज देता है और रसव-सावमें लीन 

हो जाता है । (स० १४४५-४०) :. 
शुद्ध कर्म विशुद्ध आत्मा ही परमार्थ है, मुक्ति है, केवल ज्ञान 
है, मुनिपन है। उस परम स्वभावमें स्थित मुनि 
निवोण प्राप्त करते हैं। उस परमार्थेमं स्थित हुए विना जो भी 
तप करते हैं, त्रत धारण करते हैं, वह सब अज्ञान है ऐसा सर्वेज्ञ 
कहते हैं। परमार्थसे दूर रहकर त्रत, शील, तपका आचरण 
: करने चाला निवोण-लाभ, नहीं कर सकता। परसार्थसे बाहर 
रहने वाले अज्ञानी सच्चा सोक्षमार्ग न 'जाननेके कारण, संसार 
अमणके हेतु रूप पुण्यकी ही अमिलापा करते हैं। (स०१५१-४) 


पुएय-पाप १०६ 


' पंडित जन पारमार्थिक वस्तुका त्याग करके व्यवद्ारमें दी 
प्रवृत्ति किया करते हैं, परन्तु यतिजन परमार्थका आश्रय लेकर 
कर्मोका क्षय कर डालते हैं. । मेल लगनेसे वस्तुकी स्वच्छता, छिप 
जाती है, इसी प्रकार मिथ्यात्वरूपी मेलसे जीवका सम्यग्दर्शन 
' * आच्छादित द्वो जाता है, अज्ञानरूपी मेलसे सम्यम्न्ञान ढक जाता 
है और कपाय-मलसे सम्यक-चारित्र छिप जाता है। जीव स्वभावसे 
सर्वज्ञ ओर सबंदर्शों है; परन्ठु कर्म-रजसे आउच्छादित होकर 
संसारको श्राप्त होकर ज्ञानी बन जाता है. ( स०१५५-६३ ) 


(५) 
। खासच 

मिख्यात्व, अविरति, कपाय ओर योग, यह चार आम्लन् 
ज्ञानावरणीय आदि करम्मेकि बंबके कारण है। परन्तु जीवक्े राग- 
ढ्वेंप आदि भाव उनके भी कार है! अतग्ब चह्तुतः गग, द्वेप 
ओर मोह ही आखत अथान्‌ कर्मबंधके द्वार हैं । ( स० १६५०-४५) 

ज्िप्त किप्तीक़ी सम्यमदशन हा गया है. उप्ते श्राम्रत्र या बंध 
नहीं होता, क्योंकि जीव का रागादियुक्त भाव ही बंबका कारण 
है। जैसे पक्का फत्त वृक्षत्त टूट फर नीच पिर पड़ता है श्रोर फिर 
कभी डंठजमें ज्ञाकर नहीं लगता, इम्री प्रकार जीवका रागादि 
भाव एक बार गल्ञ जानेके अनन्तर फिए कभी उदित नहीं होना । 
अ्रज्ञान अवस्थामें पहले बाँध हुए कम भो उसके लिए मिद्टोंके 
पिण्ड सरीखे हो जाते हैं. ओर कमंशरीरके साथ वे रहते हैं । 
( स० १२६६-६८ ) 

जानी और बंध पूर्वोक्त मिथ्यात्व आदि चार आखब 
उदयमें पाकर जीवके ज्ञान ओर दर्शन को रागादि ( अज्ञान ) 
भावों के रूपमें परिणत कर देते हैं, त्मी जीव अनेक प्रकारके 
कर्मों का बंध करता है। जब तक जीत का ज्ञानगुण होन अर्थात्‌ 
कपाययुक्त रहता हैं, तव तक वह्‌ विपरीत रूपमें परिणत होता 
रहता है। पर्तु जीव जब कपायोंका त्याग करके सन्यक्तत्व 
प्राप्त करता है, तब विभाव परिणमन बंद हो जाता है और करमें- 
घंधत नहीं हाता । ( स० ९७५०२ ) 


आसन -१०३ 


जैसे बालिका स्री, अपनी विद्यमानताके ही कारण पुरुषके 
लिए उपभोग्य नहीं होती, किन्तु बह जब तरुणी होती है तब - 
( रागादियुक्त ) पुरुषके साथ उसका संबंध होता है, इसी प्रकार 
पूर्वबृद्ध कम जब फल्ञोन्मुख होते हैं; तब जीवके नवीन रागादि: 
भावके अनुसार सात था आठ कर्मों का आगामी बंध होता है। 
किन्तु रागादिके अभावमें पूवकर्म अपनी सत्ता मात्रसे नवीन 
कर्मबंधन नहों कर सकते । जैसे पुरुष का खाया हुआ आहार, 
'डदराभिसे संयुक्त होने पर ही मांस, वसा ओर रूधिर आदिके 
रूपमें परिणत होता है, उसी प्रकार जो जीव रागादि अचेस्था- 
युक्त है उसके पूर्व कर्म ही अनेक प्रकारके नवीन कर्म चाँचते हैं; 
छानीके पूर्वकर्म नहीं। ( २० १७३-८० ) 


(६) 
सॉवर 

चेतना चेतनामें रहती है; क्रोधादिस कोई चेतना नहीं' है। 
क्रोधमें ही कोध है ; चेतनामें कोई क्रोध नहीं है । इसी प्रकार आठ 
प्रकारके कम और शरीररूप नोकमंमें भी चेतना नहीं है; तथा 
चेतनामें कर्म या नोकर्म नहीं हैं। इसीको अविपरीत ज्ञान कहते हैं । 
यह ज्ञान जीव को. जब प्राप्त होता दे, तब वह रागादि भावोंमें 
परिणत नहीं होता । सुबण जितना चाहे तपाया जाय, बहु स्वर्ण 
पन नहीं तजता, इसी प्रकार- ज्ञाती कर्मोके उदयसे कितना ही 
तप्त क्यों न हो, मगर वह अपने स्वभाव ज्ञानीपन-कों नहीं तजता। 
ज्ञानी अपने शुद्ध स्वरूप को जानता है। अज्ञानी अंधकारमें डूबा 
हुआ है। वह आत्माका स्वरूप नहीं सममता। वह रागादि विकारों- 
को द्वी आत्मा सानता है । ( स० १८१-६ ) 

सच्चा संव अपने आपको, अपनी ही सहायतासे, पुए्य- 
पाप रूपी प्रवृत्तियोंसे रोककर, अपने दर्शन-ज्ञान रूप स्वभावमें 
स्थिर होकर, पर-पदार्थां की वांछासे ' विरत होकर, सर्वे संगका 
त्याग करके जो पुरुष आत्मा का, आत्मा द्वारा ध्यान करता है; 
तथा कम एवं नोकरस का ध्यान न करता हुआ शआत्माके एकत्वका 
ही चिन्तन करता है ओर अनं॑न्यमय अथवा दर्शन-ज्ञानमय बन 
जाता है, चह' कर्मरद्दित शुद्ध आत्मा को शीघ्र उपलब्ध कर ' 
मनन हे ।४ स० ४-८ ) 


| सँवर १ ०४ 


, मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति और योग-यहं. चार अध्य- 
वसान आव्माके रागादि भावोंके कारण. हैं। ज्ञानीमें इन कारणों 
का अभाव होता है, अतएवं उसे आख़व-निरोध की प्राप्ति होती 
है। कर्मका असाव हो जाने पर उसे नोकस अथात्‌ शरीरका 
निरोध प्राप्त होता हे ओर नोकमके निरोधसे संसारका निरोध प्राप्त 
होता है। ( सं०? १६०-२ ) 


६ ५३) 
निजरा 
ज्ञानी ओर भोग. ज्ञानी पुरुष इन्द्रियों द्वारा ( पूर्वकर्म 
बशात्‌ ) जड़-चेतन द्वव्यों का जो उपभोग करता है, वह सब 
उसके लिए निजरा ( कर्मज्ञय ) का निमित्त वन जाता है। उन 
द्रब्योंका उपभोग करते समय उसे जो सुख-दुःख होता है, उसका 
वह अनुभव करता है। कर्म अपना फल देकर खिर जाता है । 
जैसे कुशल वैद्य चिकित्स।पूर्वक्त विष भक्षण करने पर भी मरता 
नहीं है, उसी प्रकार पूर्वकर्मके प्राप्त फलको भोगने पर भी ज्ञानी 
' पुरुष क्म-बद्ध नहीं होता | जैसे अरुचिपूर्ंक मद्यपान करने वाला 
पुरुष सत्त नहीं होता, उसी म्रकार द्व्योंके उपभोगमें अनासक्त 
- ज्ञानी भी बंधनको प्राप्त नहीं होता । कोई पुरुष विपयोंका सेवन 
करता हुआ भी वस्तुतः विपयोंका सेवन नहीं करता । और कोई: 
कोई विषयोंका सेवन न करता हुआ भी वस्तुतः सेबन करता है । 
ठीक इसी प्रकार 'जैसे दास घरका कास-काज करता हुआ भी 
मनमें जानता है कि वह इस घरका सालिक नहीं है (स० १६३-७) 
. ज्ञानियोंने करके विविध परिणाम बखाने हैं । परन्तु ज्ञानी 
पुरुष जानता है कि--कर्मजन्य भाव आत्माके स्वभाव नहीं हैं। 
मैं एक चेतनस्वरूप हूँ।राग जड़ कर्म है। उसीकी बदौलत .यह 
रागभाव उत्पन्न होता है। लेकिन यह मेरा स्वभाव नहीं है । में तो 
, एक्सात्र चेतनास्वरूप हूँ ” इस प्रकार बस्तुतत्त्वका ज्ञाता ज्ञानी 
विविध भावोंकों कमेंका परिणास समभकर त्याग देता है। जिसमें 


+ निजेरों १०७ 
अंशमात्र भी राग विद्यमान है. वह शालोंफों भल द्वी जानता हो, 
मगर आत्साको-अपने आपको--नहीं पहचानता और चूँकि 
वह आत्माकों नहीं जानता, अतण्व अनात्माकों भी नहीं जानता । 
फिर उसे ज्ञानी किस प्रकार कहा जा सकता है ! (स०१६७-२५६ 

- क्र्मके निमित्तस आत्मामें उत्पन्न हानेवाले ससस्त विभावोंका 
त्याग करके, स्वभावभून, चतनरूप, .नियत, स्थिर और एक भावकों 
ही महण करो । जहाँ मतित्षान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्यय- 
जान और फेवलज्ञान--यड्‌ सब भेद हट जाते हैं. और एक दी पद 
, शेष रहता है, चद्दी परमार्थ दैं। उसे पाकर मल॒ष्य निश्नत्त होता 
है। किसी भी साधनका प्रयोग करके ज्ञानगुणलजिद्दीन पुरुष इस 
पदको नहीं पा सकते । नुम्हें अगर कर्मपरिमोक्षकी इच्छा है तो 
तुम उसी पदको स्वीकार करों। उसी पद्म निरन्तर लीन रहा । 
उसीमें नित्य सन्‍्तुष्ट रहो । उसीमें ठप्त रहो । ऐसा करनेसे तुम्हें 
' उत्तम सुख श्राप्त होगा। शआत्माकों ही अपना निश्चित धन जानने 
ला ज्ञानी पर-पदाथकों अपना क्यों कहगा १ अगर परूद्रत्य 
मेरा होता तो में उसके समान जड़ बन जाता में तो ज्ञाता ही हूँ, 
खत किसी भी परद्र्यका परिमरह मुझे नम दवाना चाहिए । 
भले ही उसका छेदन हो, भदन हो, हरण हो, नाश दा या कटा भा 
बह चला जाय, बह परद्रब्य मेगा वो दे ही नहीं। शानों पारा 
था निरीह द्वानेकि कारण न घमका इच्छा करना है, न अपनी 


इनहा करता है, न खानपानको इच्छी करता & सौर न धन्य 
फिसी पदार्थकी इच्छा करता ६ ! झपने शायकस्वमाबमें मियत 


१०८ कुन्दकुल्दाचार्यक तीन रल 
चह ज्ञानी सर्वत्र निरालंव रहता है! (स्‌० २०३-९४ ) 

प्राप्त विषयमोगोंम उसकी हेयबुद्धि € ओर अनागत भागाका 
५ उसे कांज्षा नहीं है, कर्मके निमित्तसे आत्मार्मे उत्पन्त हानेवराल 
आर समय-समय नप्ट होनेवाल वेद्य-बेदक भावोंकी वह जानता हैँ 
. परल्तु उनकी कभी आकांक्षा नहीं करता। चंध और डपभोगक 
निमित्त भूत संसार तथा देहविपयक अध्यवसानोंमें ज्ञानीकों राग 
नहीं होता। ,कीचढ़में पढ़ा हुआ भो सोना कटता नहीं है, उसी . 
प्रकार समस्त पदार्थमिं रागद्दीन ज्ञानी कर्मोके सध्यमें रहनेपर भी 
लिप्त नहीं होता । परल्तु स्व द्रव्योंमें रागी अज्ञानी कीचड्में पड़े ' 
लोहेके समान कर्म-सजसे लिप्त होता है। शंख” विविध जड़-चतन 
अथवा मिश्र द्रव्योंका भक्षण करता हैं, तथापि उसका स्वेत्रभाव' 
कभी काला नहीं होता; इसी प्रकार जड़, चेतन और मित्र द्वव्योंका 
उपभोग करनेवाले ज्ञानीका ज्ञान भी अज्ञानमें परिणत नहीं होता । 
परन्तु वही शंख जब स्वयमेष शुक्वत्ताका त्याग करके कृष्णतासें 
परिरंत होता हैँ, तब उसकी शुक्कता नष्ट हो जाती है. । इसी प्रकार 
ज्ञानी जब ज्ञानस्वंभावका त्याग करके अज्ञानहूप परिणत होता हे, 
तब वह अज्ञानी चन जाता है । ( स० २११५-२३ ) 

सन्यगहश्की .. अगर कोई पुरुष आजीबिकाके हेतु राजाकी सेवा 

व्यास्या. करता है तो राजा उसे विविध सुखोत्पाइक भोग 
दान करता है; इसी श्रकार जो जीव सुखके लिए कर्म-रजका 
सेवन करता हे उसे वह विविध सुखोत्पादक भोग देता ह। परन्तु 
'१--शंख द्वीदिय जीव है । 


पिजरों | «है 


वह्दी पुरुष आजीविकाके हेतु राजाका सेवन न्‌ करे तो राजा भी 
उसे सुखोत्पादक भोग नहीं देता; इसी प्रकार जो सम्यग्दप्टि पुरुष 
: विपयभोगके लिए कर्म-रज्षका सेवन नहीं करता, उसे वह विविध 
सुखोत्पादक भोग नहीं देता । ( स० २२४-७ ) 
* सात प्रफारका भय" न रहनेफे कारग जो निर्भय बन गया है, 

वही निःशंक जीव सम्यम्दष्टि है। 

कमबंधन करानेवाले मोहके कारणभूत मिथ्यात्व आदि चार 
, पादोंको जो छेद डालता है, वह निःशंक आत्मा सम्यग्दष्टि है । 

कमफलोंक़ी तथा सब प्रकारके घर्माकी जो कांता नहीं फरता, 
वह निष्कांत्त जीव सम्यम्द्ष्टि है । 

समस्त पदार्थों के धर्ममिं जो ज्ुगुप्सा नहीं करता, यह निर्वि- 
चिकित्स आत्मा सम्यग्दष्टि है । 

सब भावोंमं जो असंमद है तथा यथाथ दृष्टियाला है, वह 
_*अमूद आत्मा सम्यम्टरप्टि है । 

सिद्धोंक्री मक्तिसे युक्त तथा आधव्माफे वि-ध्मोका मिनाइ्ाक 
जात्मा सम्यग्दप्टि है । 

उन्मागमे जाते अपने आत्माकों जो सन्मागम स्थापित करता 
है, वह आंत्मा सम्यग्द्रप्टि है । 

मोत्षमांगंफे साथक ज्ञान, दर्शन आर चारित्रपर चिसका 
धात्सल्य-भाव है, वह आत्मा सम्यस्द्रप्टि ग्रप्टि हे 

जिनेश्वरोंके शानकी आराधना करनेवाला जो जीव पिधारूपी 
रघपर आरूदढ़ होकर मनोरध-मागर्मे विचरण करता है. बड़ झोच 
सम्यग्हप्टि है। (स० २२८६-३६ ) 


'न्‍मन्‍ ५ कब> 


पैदगा, प्रज्ञा, ऋषि, धगगा और दाइस्मिक दे 


१---ददलोक परलाह, परत, 
सात भय £ 
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(८) 
घंध 

कोई पुरुष शरीर पर तेल चुपड़ कर धृलवाता 
जगहमें खड़ा है । तरह शब्बादिसे ताइ, कला; 
बाँस बगैरह जड़-चेतन पदार्थोक्री काट-छाँट कर रहा ह । इसके 
शरीरपर रज्ञ क्यों चिपकती है, इस बातका विचार करों। रज 
उसकी शारीरिक चेप्टाके कारण नहीं. किन्तु शरीर पर चुपड़े हुए 
तेलकी चिकनाईके कांरण चिपकती है. यह बात स्पष्ट है। इसी 
प्रकार मिथ्याहप्टि जीव विविध प्रकारकी शारीरिक-मानसिक 
चेष्टाएँ करता हुआ रागादि भावोंके कारण कर्म-रजसे लिप्त द्ोता 
है। पूर्वोक्त कायिक चेष्टा वाले पुरपकरे शरीर पर तेलकी चिकनाई 
न हो तो, सिर्फ कायिक चेष्टा मात्रसे ध्रृूल नहीं चिपक सकती 
इसी प्रकार सम्यग्दष्टि पुरुष अनेक प्रकारकी प्रवृत्तियाँ करता हुआ 
भी अगर रागादि भाव-युक्त न हो तो उसे कर्मे-रल नहीं चिपकती 

( स० २३७-४६ )। 
जो ऐसा मानता है कि 'सें दूसरोंकी हिंसा करता हूँ तथा 
दूमरे मेरी हिंसा करते हैं,” वढ़ मूढ अक्षानी है । ज्ञानीका विचार 
इससे विपरीत होता है । जिनेश्व॒रोंने कहा है--आयुकर्मका क्षय 
होनेपर जीवोंका मरण होता है । अगर तुमने उनके आयुकमेका 
, हस्ण नहीं किया तो उनकी मृत्युके कारण तुम किस प्रकार हो 
सकते हो १.इसी प्रकार दूसरे तुम्हारी मृत्यु कैसे कर सकते हैं ? 
इसके अतिरिक्त जो ऐसा मानता है कि 'मैं दूसरॉको जीबित 


'वैधका कारण 


ंध ु ११९ 
रखता हूँ या दूसरे मुके जीवित रखते हैं. बह भी मूह और 
अश्ानी हैं। क्‍योंकि सर्वेज्ञोंका ऐसा कथन है कि प्रत्येक. जीव 
अपने-अपने आयु-कर्मफे उद्यसे जीवित रहता है। अगर. तुम 
दूसरे जीवॉको आयुकर्मा नहीं दे सकते तो तुमने उन्हें केसे, 
जिलाया ? “और दूससोंने .तुन्हें केसे जिलाया ? इसी प्रकार 
सब जीत अपने-अपने शुभाशुभ कमके कारण सुखी या 
दुखी हो रहें हैं। आगर तुम उन्हें शुभ या अशुभ कम नहीं दे. 
सकते तो उन्हें सुखी या दुखी केसे बना सकते हो ? इसी 
प्रकार दूसरोंने तुम्हें सुखी या दुखी किस प्रकार बनाया है 
अतण्व मैं दूसरोंकों मारता हूं, जिलाता हूँ या सुखी-दुखी करता 

ऐसी बुदूथि मिथ्या है। इसी मिथ्या बुद्धिसे तुम शुभाशुभ 
कसका बंध झरते हो । जीव मरे या न मरें, परन्तु मारनेका जो 
श्रध्यवसाय या बुद्धि है, चही वास्तवमें वंधका कारण हैँ । यही 
बात असत्य, चोरी, अन्नहाचय और परिग्रहके सम्बन्धर्में समभनी 
चाहिए ! झध्यवसाय वस्तुका अवलस्बन करके उत्पन्न होता हैं 
आर इस अध्यवसायसे-- वस्तुसे नहीं-- जीवको चंय होता हैं । 
( स० २४४५-६४ ) | 

जीव्र अपने अध्यवसायसे ही पशु, नारक, देव, मनुप्य तथा 
विविध पाप, पुण्य, धर्म, अधर्म, जड़, चेतन, लोक और अलोक 
आदि भावषोंके रूपमें परिणत द्ोता हैं। जिनसे इस श्रकारके 
ध्ध्यवसाय नहीं हैं, चह सब्र मुनि शुभ या अशुभ कर्ससे लिप्त 
नहीं होते । ( स० २६६-२७० ) 


१११ कुन्दकुनदाचार्यद तीन रह 


बुदूधि, व्यवसाय, अध्यवसान, मति, विज्ञान, चित, भाव, 
परिणाम--यह सब्र शब्द एकार्थक समभने चाहिए | ( स०२७९ ) ह 


पारमा्यिक हट. कर ज्यवहारदष्टिका परसाधंदष्टिसे 

ह निषेध हो जाता है । जो मुनि पारमाथिक 

दृष्टिका अवल्नम्बन करते हैं, .बह नित्रोण पाने हैं। अगर फोई' 
भनुष्य जिनेन्द्र भगवान्‌ द्वारा उपदिष्ट ब्रत, समिति, शुप्ति, शील, 
तप आदिका आचरण करता हों, फिर भी मिथ्याहष्टि और 

श्ज्ञानी ही हो तो वह भुक्त नहीं हो सकता । शुद्धात्मस्वरूप पर 
जिसे श्रद्धा नहीं है. और इसीलिए जिसे मोक्ष-तत्त्व पर भी श्रद्धा 
नहीं है, ऐसा अभव्य पुरुष, शा्तरोका चाहे जितना पाठ करे किन्तु 
: इससे उसे कुछ भी लाभ नहीं होता । क्योंकि वह पुरुष काम-क्रामी 
है। वह धर्म पर श्रद्धा, प्रतीति, रुचि आदि जो भी कुछ करता 
है वह भसोगके निमित्त ही करता है, कर्मन्षयके निमित्त नहीं। 
व्यवहाररृष्टिसे आचारांग आदि शास्र, ज्ञान कहलाते हैं, जीवादि 
तत्त्व दर्शन कहलाते हैं और छद्द जीव-बर्गोंकी रक्षा करना चारित्र 
कहलाता है । परन्तु वास्तवमें आत्मा ही मेरा ज्ञान है, आत्मा ही 
मेरा दर्शन है. और आत्मा ही मेरा चारित्र है; 'भात्माही मेरा 
प्रत्यास्यान ( त्याग ) है, आत्मा ही मेरा संवर है. ओर शआत्मा ही 
मेरा योग है । ( स० २७२-७ ) ह 
स्फटिक भणि परिशुमनशील - होंनेपर भी - अपने आपसे ही 

. जाल आदि रंगोंके रूपमें परिणत नहीं होती, अथवा अपने आप दी 
लाल आदि रंगोंके रूपमें होनेवाली परिणंतिका निमित्त नहीं होती । 


' वैध १९३ 


उसके पास कोई रंगीन वस्तु आती है. तव उसका संसगे- पाकर 
बह अपने शुद्ध स्वरुपसे च्युव होती है. और उसी बस्तुके रंगकी 
हो जाती है। इसी प्रकार शुद्॒व आत्मा स्वतः परिणमनशील 
होनेपर भी अपने आप रागादि भावोंके रुपमें परिणत नहीं होता 
ओऔर न अपने आप रागादि-परिणतिका निमित्त ही दोंता है; 
परन्तु परद्रव्य जो जइकर्म है वह रागादि रूपमें परिणत होकर 
आत्माके रागादि भावोंका निमित्त होता है; ओर (शुद्ध स्वभावसे 
प्युत हुआ अविवेकी ) आत्मा रागादिसाव रूपसें परिणत द्वोता 
है। आत्मा अपने आपसे राग, हेप, सोहद था कपाय वगैरह 
भावोंकों नहीं करता, अतण्य वह उन भावोंका कत्ता नहीं हैे। जो 
विधेकी पुरुष स्म-स्वभावकी जानता है, वह कर्मोदयके निमित्तसे 
होनेवाले भावोंकों अपनेसे पर समककर, तदू-हूप परिणमन नहीं 
फरता--उन्हें अपना नहों मानता । वह उनका मात्र ज्ञाता रहता 
हैं। परन्तु जो अज्ानी रागादिकों पर न सानकर आप-रूप 
मानता है या तद-रूपसें प्ररिणत- होता है. वह पुनः बंधका पात्र 
होता हैं। अपन जो आत्मा राग, हेप, कपाय आदि रूप जड़-कर्म 
उदय ध्यानेपर स्वभावच्युत होफर, उन कर्मेके उदयसे दोनेवाले 
रागादि भावोंको आप-रूप ( आत्मासे अभिन्‍न ) मानकर तद-रूप 
रिशत होता हैं, बह फिर रागादि उत्पन्न करनेताल जड़ कर्मोसे 
चदूघ हाता हैं। ( सण नज्ट्र-८२ ) 

धात्मा बंधक इस विवेचनसे प्रतीत होगा कि कर्म-चंधका कारण 


फर्ता नहीं सागाद़ि हें और रागादिफा ऋारण वास्तव 
[रथ 
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फर्मोंका उदय या परद्रव्य है; ज्ञानी आत्मा स्वयं नहीं। शासमें 
अप्रतिक्मण और अप्रत्याव्यानके भाव और द्रव्यके भेदसे दो 
सेद' कहे गये हैं। इससे भी यद्दी सिदूव होता है कि आत्मा 
ध्वतः रागादि भावोंका कर्ता नहीं है।..“- 

“शद्धमें * प्रत्येक दोप दवग्य और भावके भेदसे दो प्रकारका 
बतलाया गया. है । इसका यही अथ है कि जीवगत प्रत्येक विभाव- 
दोषकी उत्पत्तिका कारण पर-द्रव्य है। उदाहरणाथ--भाव-अग्रति- 
क्रमण दोषका कारण'द्गरत्य-अप्रतिक्रमण है। अगर जीव स्वयमेव 
अपने रागादि विभावोंका कारण होता तो प्रत्येक दोपके द्रव्य 
ओर 'भाव” यह दो भेद करनेका कोई अर्थ ही नहीं रहता । इसके 
अतिरिक्त दूसरी आपत्ति यह है कि आत्मा स्वयमेव अगर अपने 
विभाषोंका कारण है तो आत्मा नित्य होनेके कारण हमेशा 
विभावोंको उत्पन्न करेगा ओर इस प्रकार उसे मुक्त होनेका कभी - 
अवसर ही नहीं आएगा ।* | 

- अतण्व रागादि विभावोंका कारण द्रव्य कर्म है, जों परद्रव्य 
है। जिस अविवेकी अत्माकों विवेक्रज्ञान नहीं है ओर इस कारण 

१. बाह्य जड पदार्थ-विषय-द्रिव्य' है ओर उससे होने वाला जीव- 

- गत रागादिभाव “भाव है। पूर्वाइभूत विषयका अत्याग-उसमें मर्सता- 
यह द्॒व्य-अप्रतिक्रमण है; और ,उस विषयके अलुभवसे उत्पन्न हुए 
भावों समता--ममताका अत्याग-साव अप्रतिक्रमण है। भावी विषयोंके 
अनुभवसे होने . वाले भावोंमें ममता होना भाव-अप्रत्याख्यान है। 

२ यह पैणशआफ मूलका नहींहैं। 
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जो परद्रव्यमें और परद्रव्यके निमित्तसे होने वाले भावमिं अह- 
ममत-चुद्धि रखता है, वह फिर नवीन कर्म बाँधतां है । परन्तु 
जिस विवेकी पुरुषकों विवेकज्ञान हो चुका है, वह परवन्यको 
अपलेसे भिन्‍न मानता है. भोर उसमें राग नहीं करता। अतएंज 
उसके निमिचसे दोने वाले दोपोंका भी अपनेकों फत्तों नहीं 
मानता । ( स० २८६-७ ) जब तक आत्मा द्रव्य! और 'भाव- 
दोनों प्रकारसे परदव्यका प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान नहीं करता 
ओर अपने शुद्ध स्वरूपमें स्थिर नहीं होता, ठव तक वह नवीन 
कम वाँधता ही रहता है।( स० २८३-५ ) 


3 है. छू. 


(6) 
. भोक्त 

कोई पुरुष लम्बे समयसे कैदमें पड़ हो "और अपने वंधन- 
की तीत्रता यां मंदतांकों तथा वंधनके समयको भलीभाँति 
जानता हो, परन्तु जब तक वह अपने बंधनके वश होकर उसंका 
छेद नहीं करता, तब तक. लम्बा काल बीत,जाने पर भी बह छूट 
नहीं सकता | इसी प्रकार कोई मनुष्य अपने कर्मेत्रंधनका प्रदेश, 
स्थिति, प्रकृति तथा अनुभाग" ( रस ) जानता हो, तो भी इतने 
मात्रसे वह क़र्मेबंधवसे झुक्त नहों हो सकता। हाँ, वहो मनुष्य 
यदि रागादिक्रों हटाकर शुद्ध दो जाय तो मुक्ति प्राप्त कर सकता 
है। बंधका विचार करने सात्रसे वंवसे छुटकारा नहीं मिलता । 
छुटकारा पानेक्रे लिए बंधका ओर आत्माका स्वभाव जानकर 
बंधसे विरक्त होता चाहिए ( स० श्ट्ट--€३ ) 

विवेक जीव और वंधके प्रथक-प्रथक लक्षण भलीभाँति 
जानकर, प्रज्ञारपी छुरी द्वारा उन्हें. अलग-अलग करना चाहिए । 
तभी बंध छूटता है। वंधको छेदकर त्याग करना चाहिए और 
आत्माको ग्रहण करना चाहिए । आत्माकों किस प्रकार म्रहण 
किया जा सकता है ? जैसे प्रज्ञा द्वारा उसे अलग - किया, उसी 
प्रकार प्रज्ञा द्वारा उसे ग्रहण करनां चाहिए। जैसे--जो चेतन 
स्वरूप है, वह में हूँ, जो द्रष्टा है. वह में हूँ, जो ज्ञात्ता है वह में हूँ 

# इनका अथ देखिए ५१०*"'पर। 


. मीक्ष , . - ११७ 
शेष सब्र भाव मुमसे भिन्न, है / शुद्ध आत्मोकों, जानने-वाला 


चतुर पुरुष समस्त, भावोंकों परकीय जान लेनेक्रे प्रश्नात्‌ - उन्हें 
अपना केसे मानेगा ? ( स० २९४--३०० ) 


अमृतकुंभ जो मनुष्य चोरी आदि “अपराध करता है, वह 
जुझे कोई पकड़ न ले! इस प्रकार-शंकित होकर दुनियामें भटकता 
फिरता है | परन्तु जो अपराधी नहीं है वह निश्शंक हो जनपद- 
में फिरता है । इसी प्रकार अगर मैं अपराधी होगा तो पकड़ा, 
जाऊँगा, बाधा जाऊँगा, ऐसी शंका होतो है, लेकिन अगर में 
निरपराथ हूँ तो निभय हूं । फिर मुझे पकरढ़ने जाला कोई नहीं हे । 
संसिद्धि, राध, सिद्धि, साधित, ओराधित, यह सब एकार्सक शब्द 
हैं। राध अथान्‌ शुद्ध 'आध्माकों सिद्धि-प्राप्ति। जिसमें यह नहीं 
है, वह आत्गा अपराध (युक्त ) अथात सापराध है । परन्तु जों 
निरपराध अथवा राघबुक्त हे, वह निर्भय है। 'में शुद्ध आत्मा हूँ 
इस प्रकारकी निरन्तर प्रतीति होनेंसे शुद्धात्मसिद्धि रूपी ओरा- 
धना उसे सदैव रहती है। शुद्धात्मसिद्धिसे - रहित जो शुद्धि या 


साधना#* हूँ, वह विषकुंभ ही है। जब तक इन सबसें करृत्ववद्धि 
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भध वप्यवद्रसत्रके अनुसार, प्रतिब्रमण ( छत दोधोंका निराक्ृर्म ) 


प्रतिसरण ( सन्पक्ततादि मुसो्कि फरण ), प्रतिदरण (मिसाल तथा 


शगादि दोषोंद्रा निदारण ), धारणा € चित्तका रिपरीक्षरण ), निवृत्ति 


( विपदन्‍काराकोों वित्त निउत्तन ) हिन्‍दा € आस्मसाक्षोद्धेदीप-प्रकाशन औ 


गई ( गुर्दी साक्षीसे दोपोंडा प्रकाशन ) फरीर शुद्धि ( प्रायध्षित्त श्ादि 
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है, तब तक शुद्धात्माकी प्राप्ति होना असंभव है। शुद्ध आत्मा इन 
सबसे रहित--पर है। उसीमें स्थित होना सच्ची आराधना है । 
कही जाने वाली शुद्धि या साधनासे शून्य शुद्धात्म-स्वरूपमें जो 
स्थिति है, चही अम्रतकुंध है । ( स० ३०१-७ ) 





द्वारा विशुद्धीकरण )--यह सब अद्व॒तकुंभ हैं और इससे व्रिपरोत दशा 

विषकुंभ है । परन्तु यहाँ पारमार्थिक दृष्टिका 'अवलंवन करके प्रतिक्रमण 
आदिको विषकुंभ कद्दा है। क्योंकि जब तक इन सबमें कह लकी बुद्धि 
है, तव तक शुद्धात्म-घ्वरूपकी अप्राप्ति ही है। ओर जहाँ शुद्ध आत्म- 
स्वरूप नहीं है, चह स्थिति अत्ृतकुंभ कैसे कही जो सकती हे १ हाँ, 
इसका अर्थ यह नहीं है. कि प्रतिक्मण आदिकी आवश्यकता नहीं है। , 
उनकी आवश्यकता तो है ही, परल्ठ उन्होंमें झृतार्थता नहीं है । इस बात 
पर अधिक भार देनेके लिए ही मूलमें इस प्रकारका कथन किया गया है ॥ 


( १० ) 
स्वेविशुद्धज्ञान 


आत्माके फरंतत कोई भी द्रव्य, जिन विभिन्न गुणों वाले 
का प्रकार परिणामोके रूपसें परिणत होता है, उनसे 
. भिन्‍न नहीं होता । जेंसे सोता अपने कड़े आदि परिणासोंसे भिन्न 
नहीं दै। इस प्रकार जीव ओर अजीवके जो परिणमन सूत्र- 
शात्र-में बतलाए गए हैं, उन्तसे यह द्रव्य अभिन्‍न हैं। आत्मा 
किसी अन्य द्रव्यस उत्पन्न नहीं हुआ है; अतएवं वह किसी 
अन्यका काय नहीं है। इसी प्रकार वह अन्य किसीको उत्पन्न 
नहीं करता, अतएव वह फ्रिसीका कारण भी नहीं हे । इस कारण 
बस्तुतः जीवको जड़ कमका कर्ता कहना संगत नहीं है। फ़िर भी 
हम देखते है कि कमके फारण कत्तो ( आत्मा ) विविध भावबोंके 
रूपमें उत्पन्न होता है. और कर्त्ताक सावोके कारण कम ज्ञाना- 
चरणीय आदि रूपमें उत्पन्न होते हैं। इसके अतिरिक्त किसी 
दूसरे प्रकारसे उनकी सिद्धि नहीं हो सकती । इसका स्वष्टीकरण 
क्या? 
यह सत्य है. कि आत्मा प्रकृति (कर्म ओर उनके फन्न ), 
फे कारण विविध विभावोंके रूपसें उत्पन्न होता हैं ओर नष्ट होता 
है; इसी प्रकार प्रकृति भी आत्माके उन विभावोंके कारण ( शाना- 
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६ मलमें 'झर्थम! है! अलानसे उसे कौर उसके परीशामरों णाइम- 


रसप्प मानपुर,--दोडा । 
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वरणीय आदि कर्मोके रूपमें ) उत्पन्न होती है और नष्ट होती 
है। जब तक आत्मा अज्ञानके कारण प्रकृति ओर - उसके फलमें 
अहं-मस-बुद्धिका त्याग नहीं करता, तंव तक वह अज्ञानी, सिथ्या- 
दृष्टि ओर असंयमी रहता है । तब तक उसे नवीन कर्मोक्रा बंध 
भी होता रहता है. ओर उसका संसार बढ़ता जाता-हे। परन्तु 
जब वित्रेक-चुद्धि प्राप्त करके वह अनंत कमफतोंमें अहं-मम-युद्धि 
तज्ञ देता. है, तब वह विमुक्त, ज्ञायक, दशंक्त और मुनि ( संगत ) 
हो जाताहै। (०३०६-१४) + कै. «5 
. अज्ञानी प्रक्ृति-स्वभावमें स्थित होकर कर्मफल भोगता हे, 
परन्तु ज्ञानी “उदयमें' आये. हुए. कर्मफलको जानता - है, भोगता 
नहीं है ।. साँप गुड़-मित्ा - दूध प्रतिदिन पी 'करके भी ज़हरीला 
ही-बना रहता है,- इसी प्रकार अज्ञानी पुरुष -भल्ीमाँति शा्योंका 
पठन करता हुआ. भी -प्रकृतिकों - ( कम- ओर -कमफलको--तदू- 
विषयक्र ममत्वको) नहीं त्यायता-।- परन्तु निवबंदयुक्त.-बना हुआ 
ज्ञानी कमके - भल्े-बुरे अनेकबिध फलको जानता है, सगर उसमें 
अहं-सम-वुद्धि स्थापित न-करनेके - कारण. उन्हें -सोगता नहीं है । 
जैसे नेत्र अच्छे-चुर पदार्थ देखता है मगर देखने मात्रसे. वह 
उनका कत्ता-भोक्ता नहीं हो जाता, इसी प्रकार ज्ञानी भी वंध, मोक्ष, 
' कमेंका उदय और क्षय ( निजरा ) जानता 'है, . परन्तु उनमें - अहं- 
मम-दुद्धि न हानेके कारण उनका कर्ता-सोक्ता: नहीं है । (स०३१६- 
२०) झिन्‍्हें वस्तु-स्वरूपका भान नहीं - है, ऐसे अज्ञ जन भ्ते ही 
पर-पदार्थकों अपना कहकर व्यवहार करें. पर ज्ञानी तो जानता दै 


स्विशुद्धज्ञान . ... रैश१ 


कि उसमें परमागा सात्रभी मेरो नहीं हे । मिथ्यादष्टि मनुष्य. हीं 
पर द्रब्यकों अपना सानकर ( राम-द्वप-मोहरूप परिणत होता है 
और इस प्रकार कर्म-बंधनका ) कत्तों होता है। 
अगर वास्तवमें ही आत्मा कर्म ओर कमफलोॉंका कर्ता होतों 
शात्माकी कभी मुक्ति ही नहीां। सामान्य जनसमुदायकी यह 
समझ है कि देव, मनुप्य आदि श्राणियोंका कर्ता विप्तु है। इसी 
प्रकार श्रमणेक्रि मतमें मी आत्मा कर्ता है ता फिर सामान्य लोगों- 
की तरद श्रमणोंकी भी कभी मोज्च नहीं प्राप्त होगा । क्योंकि (विप्यूणु 
एवं आत्मा ) नित्य होनेके कारण, देव ओर मनुष्य रूप लोकका 
सज्जन करता ही रहेगा । ( स० ३२९-३ ) 
“ शार्मा स्वधा हाँ, पृर्वाक्त कथनसे यह मान लेना भी ठीक नहीं 
अफत्ता नहीं कि आत्मा सबंधा अकरत्ता है | आत्माकों सबंथा 
अकरत्ता 5हरानेका इच्छुक वादी (सांख्य) यह सनवानेके लिए कि, 
शआात्मामं अतानसे भी मिथ्यात्वय आदि विभाव उत्पन्न नहीं दवोते, 
यह तर्फ उपस्थित करता है--अगर मिथ्यात्व नामक जड़ कर्म 
प्राध्मामें मिथ्यात्रूपी बिभाव उतन्‍न ऋरता है तो अचेतन प्रकृति 
फा चेतन जीवके मिथ्यात्य भावदी कर्त्री भी माता पड़ेगा । इस 
दोपका निवारण करनक लिए कदाचित्‌ यह कहा जाय कि, जीव 
स्वयं मिथ्यात्व भाव-युत्त नहीं हाता, वरन पुदुयल्तद्रज्यमें मिथ्यात्त 
इत्पन्न होता है दो फिर पुदुगल द्रव्य मिश्चात्वनुक्त होगा, जीद 
नहों। यह मान्यता तुर्हार शाससे -विरुदूव हैं। यह दोष दूर 
करनेक लिय अगर यह कहा कि, कीच आर प्रकृति दानों मिलकर 
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पुदुगल द्रव्यमें मिथ्यात्व उत्पन्न करते हैं ती दोनों मिथ्यात्वके 
कर्ता ठहरते हैं ओर दोनोंको ही उसका फल्न भोगना पड़ेगा । मगर 
जड़ द्रव्य फलका भोक्ता केपते हो सकता है ? अतए्व यही 
मानना योग्य है कि जीव या प्रकृति--कोई भी पुदुगल- द्रव्यका 
मिथ्यात्व उत्पन्न नहों करते; पुदूगल द्रव्य स्वयमेतर, स्वभावसे दी, 
मिथ्यात्व आदि भावोंके रूपमें परिणत होता है। सचाई हे भी 
यही | कर्म ह्वी सब छुछ करदा है'। कर्म ही देता है और कर्म दी 
सब कुछ ले लेता है। जीव अकारक है'। ज्ञान, अज्ञान, शयन, 
जागरण, सुख, दु/ख, मिथ्यात्व, असंयम, चारों गतियोंमें भ्रमण 
तथा दूसरे सब शुभ-अशुभ भाव कर्मकी बदौलत ही हैं; जीव तो .. 
अकत्तो दी है। .क्या आपकी ही आचारयपरम्परागत श्रुति ऐसी? 
नहीं है. कि पुरुषवेद नामक कर्स ख्लरीकी अभिलापा करता है और 
” ब्वीबेद नासक कम पुरुषकी अमिलापा करता है ? अतए्व कोई भी 
जीव अन्नह्मचारी नहों है; कर्म ही कमंकी इच्छा करंता है। इसी _ 
प्रकार परघात नामक कम दूसरेको भारता है. इसलिये कोई जीव 
दिंसक नहीं है; क्‍योंकि कर्म ही कमको मारता है [” 

कतिपय श्रमण इस प्रकार-सांख्यसिद्धांतके अनुसार प्ररूपणा 

करते हैं । उनके संतसे - प्रकृति ही सब करती है; आत्मा सबंधा 
अकत्तो है। ( स० २३३२-४० ) 

. वही सांख्यवादी आगे चलकर कहता है--' ऊपर कहे दोपों- 
को हटानेके लिए कदाचित्‌ यह कहा जाय कि, आत्मा, आत्मा 
द्वारा ही आत्माकों रागादिभावसे युक्त करता है; अतः अचेतन 


पर्बपिशुद्धेतान १२३ 
द्ब्यका चेतनद्रव्यमें परिणमन करनेक्ा दोष नहीं आता । किन्तु, 
इस कथनसें भी अनेक दोष हैं। आपके सतमें आत्मा नित्य और 
असंख्य प्रदेशयाला कहा गया है। ऐसी वस्तु हीव या अधिक 
नहीं की जा सकती | इसके अतिरिक्त आपके मतमें आरसा ज्ञायक 
है और ज्ञान-स्वभावमें स्थित है । तो फिर अपने आपसे हो अपने 
में परिणाम किस प्रकार उत्पन्न कर सकता है १? (स० ३४१-४) 


सांख्यवादीका इन समरंत आक्तेपों और तकोका उत्तर स्याद्वाद है । 
समाधान आत्माको एकान्ततः को. या एकान्ततः अकरत्ता 
मानते चलें तो प्रश्च. कभी हल नहीं हो सकता। अंतएव यही 
कहना ठीक है. कि आत्मा ज्ञानसवभावमें अवस्थित रहता है, फिर 
भी कर्म-जन्य सिथ्यात्व आदि भावोंके ज्ञानकालमें, अनादि कालसे 
ज्ञेय और ज्ञानका भेद न जाननेके कारणं, परको आत्मा (स्व ) 
समभने वाला, तथा खास तोरसे अज्ञानस्वरूप परिणामोंकां जनक 
आत्मा ही-करत्ता है। आत्माका यह कं त्व तब तक ही है जब तक 
बह ज्ञान और शेयके विवेकज्ञानकी पूर्णतासे आत्माको ही आत्मा 
सममनेवाला नहीं वनता; अथवा खास तोरसे ज्ञानरूप परिणामोंमें 
परिणत होकर, केवल ज्ञाता बनकर साज्ञात्‌ अकत्तापन नहीं 
प्राप्त कर लेता । ४8 
७8 यह पैराआफ मूलमें नहीं है । टीकाकार श्रीअद्तचन्द्रने इस जगह 
इसका सन्निवेश किया है और ऐसा करनेसे ही पूर्वापर सम्पन्ध कायम 
रहता है। आगे सी मूलको-वात स्पष्ठ करने और पून्रापर सम्बन्ध जोड़नेके 
लिए टीकाकारोंके वाक्येमिंस वहुत-सा भाग अजुवादसें शामिल क्रिया गय 


१२४ कुन्दकुन्दाचायक तीन रत 
क्णिक्रतादी को... इसी प्रकार स्थाह्मादस क्षणिक्रवादियोंके आक्षप 
उत्तर भी दूर हो ज्ञात हैं । जीवके पर्याय पलटते 
रहते हैं, यह सत्य हे; परन्तु कोई न कोई अंश (द्रव्यांश ) तो 
कायम ही रहता है.। अतरव इस समय जो फन्न भोगता है उसीने 
हल कर्म- किया था, ऐसा एकान्द कथन करना अथवा उसने नहीं 
ही किया था, एसा एकान्त कथन करना, ठीक, नहीं। पयायोक्री 
प्रिसे देखिए तो भोगनेवाला जीच कर्म करनेवाला नहीं हे, ओर 
अगर द्रव्यकी अपेक्षा देखा जाय ता कम करनेवाला ही इस समय 
फल भोगता है । अत्तण्व जो करता हैं. वही नहीं भोगता, वरन्‌ 
दूसरा ही भोगता है--कर्मका कर्त्ता दूसरा, और भोक्ता दूसरा ही 
है--ऐसा कहनबाला मिशथ्याद्ृष्टि और अजैन हैँ। ( स०३४५-८ ) 
' आत्मापर द्रव्यका कलई घर वगेरहका सफ़ेद करती हे,. परन्तु 
ज्ञाता भी नहीं इसी कारण वह घर आदि परद्रव्यकी 
अथवा घर आदि परदवव्यरूप नहीं वन्त जाती; उसका अपना 
प्रथक अस्तित्व कायम रहता है.। इसी प्रकार- आत्मा जिस अन्य 
हब्यकों जानता है, उस अन्य द्व्यका या अन्य द्रव्यमय नहीं 
बन जाता, उसका अपना अस्तित्व अलग ही रहता है। इसी 
प्रकार आत्मा जिन भिन्न द्व॒व्योंकों देखता है, व्यागता है, श्रद्धान 
करता है, उसी द्रव्यहूप नहीं बन जाता--तद्वप नहीं होता। वह 
अपना निराला अस्तित्व बनाये रखता है । फिर भी ' व्यवद्ारमें 
है। जैसा कि उपोदूधातमें कद्दा गया हे, अन्यकारने परन्परासे चले आये 
श्लोकोंको संग्रह करके अन्धमं शामिल कर लिया हो, ऐसा प्रतीत होता है । 


स्वविशुद्धान', ...* - शशे 


कहा लाता है कि कलई अपने स्वभावसे घर वगैरहको सफेद करती 
'है; इसी प्रकांर जीव अपने स्वमभावसे- परद्रव्यकों जानता है, देखता 
है, तजता है, श्रद्धा करता है, ऐसा कहां जा सकता है। (स2३१५६-६५) * 
परन्तु परसार्थ दृष्टिसे तो आत्माकों परजव्यका ज्ञातो, द्रष्टा यो 
त्यागकत्तों नहीं कह सकते । क्योंकि परद्रव्यमं और आत्मामें कोई 
सम्बन्ध ही नहीं है।' चाँदनी प्र॒थ्वो छो उज्ज्वल ' करती है, किंन्तु 
'डसे प्रथ्वीसे कोई लेन-देन नहीं; इसी प्रकार ज्ञानका ऐसा स्वभाव 
'है कि उसमें अन्य द्रत्योंका प्रतिभास पड़ता, मगर इतने मात्रसे 
आत्माको ज्ञायक तहीं कह सकते। वह अपने आंपमें ज्ञानमय ही 
'है। परद्रव्यके साथ उसंका कुछ भी सम्बन्ध नहीं है।(स०३५६-६४५) 
आत्मा में ऊपरकी वस्तुपर आचारकी.दृष्टिसे, विचार 

रागादि नहीं है. कीजिए |. मिथ्याइशन, ज्ञान ओर चारित्र 
अचेतंत् विपयोंमें. नहीं हैं, जिससे कि विषथोंमें कुछ करना 
आवश्यंक हो। वह ,अचेतन कममें सी नहीं है कि उसमें कुछ 
करना आवश्यक हो | वह अचेतन शरीरमें भी नहीं है कि जिससे 
कि शरीरमें कुछ करना आवश्यक हो । जो गुण जीचके हैं, वह 
: परद्रब्यमें कहाँसे होंगे ? इसलिए ज्ञानी पुरुष. विषय आदियें 
'रागादिकी खोज नहीं करता) आत्माके अज्ञानमय परिणाम़से ही 
रागादि उत्पन्न होते हैं'। अज्ञानका जब अभाव हो जाता है, तव 
' सम्यग्दृष्टि जीवकी विपयोंमें रागादि नहीं होते । इस श्रकार- विचार 
करनेसे. विदित होता है-कि रागोदि भाव न विषयोंमें हैं... न 


' संम्यग्दश्मिं हैं। इसका अर्थ यद्द हुआ .कि वे हैं. द्वी नहीं,। हों, 


१५६ कुन्दकुन्दाचायके तीन रत 


जीवकी 'अज्ञान दशामें उनका सदूभाव है। वह कोई खतंत्र 
द्रव्य नहीं है, न स्वतंत्र दव्यमें रहते ही हैं। घढ़ जीवके अज्लान 
भाव से उप्पन्न होते हैं। सम्यम्दरि धनकर तात्त्विक दृष्टिसे देखो 
तो वह कुछ भी नहीं है। एक द्रव्य दूसरे द्वव्यमें किसी भी 
प्रकारका परिणाम पैदा नहीं कर सकता | सभी द्रव्य अपने-अपने 
स्वभावके अनुसार परिणत होते हैं। अतणएव यह मानना भी 
ग़लत है कि परद्रव्य जीवमें रागादि उत्पन्न करते हैं। रागादि 
आत्माके ही अशुद्ध परिणाम हैं। इसलिए परद्रव्यपर कोप 
करना वृथा है। उदाहरणाथे-निंदा या रहठुतिमें पुदुगल-द्रव्य 
' चचनरूप परिणत होता है, सगर वह वचन सुनकर तू क्यों 
प्रसन्न या क्रुद्ध दोता है ? क्‍यों तुम मानते हो कि तुम्हें कुछ कहा 
गया है ? पुदुगल्लद्वव्य शुभ या अशुभ रूपमें परिणत हुआ तो 
हुआ, अगर वह तुमसे भिन्न है ओर उसके गुण भी तुमसे भिन्न 
हैं, तो फिर तुम्हारा कया बिगढ़ा कि तुम सूखे बनकर क्रोध करते 
हो १ वह शुभ या अशुभ शब्द तम्हें कहने नहीं आते कि तुम हमें 
सुनो, और तुम्हारा भात्मा कानमें पड़े शब्दोंको ग्रहण करने भी 
नहीं जाता | इसी प्रकार अच्छा या बुरा रूप भी तुम्हें प्रस्‍णा 
करने नहीं आता कि हमें देखो । यही वात शुभ-अशुभ गंध, रस, 
स्पश, गुण और द्रव्यके विपयमें भी है। अलबत्ता, वस्तुका यह 
अवभाव ही है. कि प्रत्येक इन्द्रियका विपय. उन-उन इन्द्रियोंका 
विषय तो होगा ही । इसे कोई रोक नहीं सकता। परन्तु मूढ़ 
मनुष्य उन विषयोंमें उपशान्त रइनेके बदलते उन्हें प्रहश करनेकी 


संवविशुद्धतान - १४७, 


अभिलापा करता है। उसमें कल्याणमयी विवेकबुद्धि ही नहीं है। 
जैसे दीपककफा स्वभाव घटनपट आदिको प्रकाशित करना है. उसी 
प्रकार ज्ञानका स्वभाव ज्ञेयकों जानना है। -सगर शेयकफों जानने 
मात्नसे ज्ञानमें विकार उत्पन्न होनेका कोई कारण नहीं। ज्लेयको 
ज्ञानकर उसे भत्रा-धुरा सानकर आत्मा रागी-हेषी होता है, बस 
यही अज्ञान है। यददी कमेबंधनका मूल है। इसलिए. पहले किये 
हुए शुभन्‍अशुभ अनेक प्रकारके कर्म द्वारा उत्पन्न होते वाले 
भावोंसे तू अपनी आत्माको बचा। अथोत्‌ उन्हें अपनेसे भिन्न 
मान ; उनमें अहं-सम-बुद्धि सत कर ओर स्व-स्वभावमें स्थित हो। 
यही अतिक्रमण है। इसी प्रकार आगामी कर्मों या उनके कारण- ' 
भूत भावोंसे ' अपने आपको बचाता ही' प्रत्याख्यान है। ओर 
वर्तमान दोपसे आत्माकी रक्षा करना ही आलोचना है। इस तरह 
तीन कालसंबंधी कर्मांसे आत्माकों मित्र जानना, श्रदूधा करना 
ओर झनुभव करना ही सच्चा. प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान और, 
आलोचना हैं। और यही वास्तविक चारित्र है। (स० ३६६-८५) 

अज्ञान शुद्ध ज्ञानसे भिन्न, भावोंमें अहं-ममबुद्धि होना 
ही अज्ञान है। अज्ञान दो प्रकार का है--कर्मचेतना और कर्मफल- 
- चेतचा। ज्ञानसे मिन्न भावोंमें में इसे करता हूँ” ऐसा अनुभव 
करना कर्मचेतना हे ओर 'सैं इसे भोगता हूँ” ऐसा अनुभव करना 
कमफन्न-चेतना है। यह. दोनों अज्ञान-चेतना हैं. ओर संसारके 
बीज हैं। जो पुरुष पूवकाज्षमं अज्ञानंसे किये हुए कर्मोके फलों- 
का स्वामी बनकर उन्हें नहीं भोगता तथा अपने वास्तत्रिक स्वरूप- 


शश्ट कुम्दकुलदाचार्यके तीन रल, 


में ही एप्त रहता है, वह सर्व-कर्म-संन्यासी एवं सबब-कर्मफूल संन्यासी , ' 
अपना शुद्ध ज्ञान-स्वभाव प्राप्त करता है। बह ज्ञान शाजगत ज्ञान 
नहीं है | प्रंथ तो अचेवन हैं, उनमें ज्ञान नहीं है. अतः ज्ञान भिन्न 
है। इसी प्रकार शब्द, रूप, वर्ण, गंध, रस और स्पश भी ज्ञान 
नहीं हैं, क्योंकि यह .सब भी कुछ नहीं जानते। इसी प्रकार 
कर, धमम, अधर्मस, काल और आकाश भी ज्ञान नहीं हैं, अध्यव- 
सान भी ज्षान नहीं हैं, क्योंकि यह सब अचेतन हैं। आत्मा आप 
ही ज्ञान है। ज्ञान ज्ञायकसे अभिन्न है, ज्ञान और आप्मा एक है। 
यही आत्मा सम्यग्दष्टि, संयम, ज्ञान, धर्म, अधर्म ओर सन्‍्यास 
सब कुछ है । विवक्रशील पुरुष उसीका अइण करते हैं। . 
( स॒० ३६०-४०४ ) | 

इस प्रकार जिसकी शुद्ध आत्मामें स्थिति है, बह कम-नोकम- 
हूप पुदुगल्ल द्रव्यका आहार ( अहण ) कैसे कर सकता है ! 
क्योंकि पुदुगल द्रव्य मूत है। आत्माक्रे प्रायोगिक ( कर्मसंयोग: 
जनित ) या चैखसिक (स्वाभाविक ) किसी भी गुण से 
परद्वव्यका अहण या त्याग नहीं हो सकता। इसलिए विशुद्ध 
आत्मा ज़ड़ चेतन द्र॒व्यॉमेंसे न किसी का ग्रहण करता है, न 
क्रिसीका त्याग करता है। ( सं० ४०४-७ ) ह 

सा सोक्षमा्गय जहाँ यह वस्तुस्थिति है वहाँ मूढ़ लोग 
साधुसम्प्रदायोंके या गृहस्थोंके भिन्न-भिन्न लिंग (चिहमनवेप ) 
धारण करके यह समक बैठते हैं किन्यही लिंग मोक्ञका साय है। 
यह केसी मूढ़ता है! कोई भी वाह्म लिंग मोज्षकां कारण कैसे 


तब विशुद्ध न्ञान ११६, 


हो सकता है ? अन्त तो देहका भां ममत्व स्याग कर, सभी लिंगों- 
को छोड़कर, देश॑न-ज्ञान-चारित्रहप मोक्षसागेका सेवन करते हैं। 
इसलिए साधुओं ओर गृहस्थोंके सब लिंग छोड़कर दशन-ज्ञान- 
चारित्ररूप मोक्षमार्गमें ही अपनेकों लगाओ। जिनोंने मोक्षका 
यही मार्ग बतलाया 'है। इस मोक्षमा्गमें आत्माको स्थापित करके, 
इसीका.ध्यान करो, इसीका चिन्तन करो, इसीमें ,सदा विवरो, 
अन्य द्वव्योंमे विहार करना छोड़ दो । जो साधु या ग्रहस्थके अनेक 
प्रकारके वेपोंमं ममत्व करता है, वह 'समयसार' ( परमार रूप 
आत्मा या इस प्रंथका रहस्य ) नहीं जानता । व्यवहारदष्टि 
मोक्षमार्गमें मुनि और श्रावक-दों लिंगों का वर्णन करती है, परन्तु 
पारमार्थिक दृष्टिको मोक्षमार्गम्रें कोई भी लिंग अभीष्ट नहीं है। 
( सं० ४८५८-१४ ) 

जो पुरुष 'समयप्राश्नतृः पढ़कर, उसे अथ एवं तत्त्वके साथ 
जानकर, उसके अर्थमें स्थित होगा, वह उत्तम सुखरूप बन 
जाएगा। ( स० ४१५ ) - 





ससघसार 


णाणगुणेण विह्ीणा एयं तु पयं चहूवि ण लहंति। 
त॑ गिष्ह णियदमेद जदि इच्छुसि कम्मपरिमोक्ख || 


फायक्लेश आदि अनेक तय अआदि करने पर भी निर्विकार 
परमात्मतत्त्वके ज्ञान त्रिना कोई परम पद नहीं पा सकता। अगर 
तुम क्मबंधनसे मुक्ति चाहते हो तो उसीको स्वीकार करो । (२०५) 
एद्म्हि रदो णिन्व संतुदो होहि खिचसेद्म्हि। 
एदेण होहि तित्तो होहदि तुह उत्तसं सोक्खं ॥ 
अगर तुम्हें पारमाथिक सुखकी अभिलापा है तो परणात्म- 
तत्त्वमें ही सदा लीन रहो, उसीमें सदा संतुष्ट रहो और उसीमें 
सदा ठृप्त रहो । (२०६ ) 
जह बंधे चिंतंतों चंधशवद्थों ण॒ पावइ विमोक्‍्खं। 
तह बंधे चिंतंतों जीवोबि ण॒ पावई विमोक्खं॥ 
चिरकॉलसे बंधनमें पड़ा हुआ मनुष्य, चंघनका पिचार करते 
रहने मान्रसे छुटकारा नहीं पा सकता-बंधनको छेदनेसे ही 
छुटकारा पा सकता हैं, इसी प्रकार संपारी जीव कर्मबंधनके 


विचार मात्र्से मुक्ति नहीं .पा सकता, बंधनकों काटना 
आवश्यक है । (२७१ ) 


चुमाषित...: ,.. १३१ 


बंधाणं च सहाव॑ वियारिदुं “अप्पणो सहाव॑ च॑ । * 
बंधेसु जो विरज्वदि सो कम्मविमोक्खणं कुणई ॥ 
बंधका स्वरूप ओर आत्माकां  रवरूप जानकर जो मलुष्य 
बंधनसे विर॒क्त होता है, वही अपनो मुक्ति साध सकता है। (२६३) 
कह सो घिप्पह अप्पा पर्णाए सोड घिप्पए अप्पा | 
ज़ह पण्णाइ विहत्तो लह पण्णा एवं घित्तव्वों ॥ « ..* . 
प्रज्ञा द्वारा हो आत्माक्षा ज्ञान हो सकता है। जैसे भज्ञा द्वारा - 
आत्माको अन्य द्रव्योंसें से जुदा किया है उसी प्रकार मज्ञा द्वारा 
ही उसे प्रःण करना चाहिए । ु 
पण्णाए घित्तव्वो जो वट्ा सो अहं तु णिच्छयओ | ' 
अचसेसा जे भावा ते मज्क परेक्ति शायव्वा॥ 
प्रज्ञा हारा यह अनुभत्र करना चाहिए कि-जो द्रष्टा है 
चही में हूँ 5; शेष सब भाव मुमझे पर हैं। ( २€८ ) 
' असुहं सुहं च रूच ण॒ त॑ भणइ पिच्छ संति सो चेव । 
ण॒ य एइ विणिग्गहिडं चक्खुविसयमागयं रूब॑ || 
एयं तु जाणिकण उबसम॑ णेच गच्छई मूढो | 
णिग्गहमणा परस्स थ सय॑ च ुद्धि सिवमपत्तो ॥ 
अशुभ ओर शुर्भ रूप आकर तुझे नहीं कहता कि, तू मुझे 
[ख, ओर नेत्रसे नज़र पड़ते सी उसे गेका नहीं जा सकता। 
परन्तु तू अकल्याएएमयी बुद्धि वाला बनकर उसे स्वीकोर करने 
या त्याग करनेका विचार क्‍्यों- करता है ) शास्त--मध्यस्थ-- 
क्यों नहीं चना रहता १ ( ३७६, शे८२ ) - 


!रै९ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रले 


प/संडीलिंगाणि व गिहिलिंगाएि व बहुप्पयाराणि । 
पित्त बदंति मूढ्ा लिंगमिणं मोक्खमग्गो त्ति॥ 
ण वि एस मोक्खसग्गों पाखंडीगिहिमयाणि लिंगाणि।- 
दुंसण॒-णाण-चरित्तारि मोक्खसग्गं जिया बिंति ॥ 
विभिन्नसंप्रदायोंके संन्यासियों या ग्रहस्थोंके चिह्न धारंण 
करके मूढ़ जन मान लेते हैं कि घस, यही सुक्तिका मांग है। . 
परन्तु बाह्य बेप मुक्तिका सार्ग नहीं है। जिनोंने स्पष्ट कहा है कि 
दशेन, ज्ञान और चारित्र ही मोक्ष-मार्ग है। ( ४०८, ४१०) 
मोक्खपहे अप्पाणं ठ्वेहि त॑ चेव फाहि तं चेव |. 
* तत्येव बिहर खिश्च॑ सा विहर अण्णदव्बेसु | . 
अपने आत्माको मोक्षमागमं स्थापित करके उसीका ध्यान 
करो ; नित्य उसीमें विद्वार करो; अन्य द्रव्योंमें विहार करना 
छोड़ दो । ( ४१२ ) 
प्रवचनखसार, . 
विषयत्ुख-- । 
जदि संति हि पुण्णाणि य परिणामसमुन्भवाणि 
जणयंति विसयतण्हं जीवाणं देवदंताणं | 
शुभ परिणामसे उत्पन्न होने वाले पुण्य अगर हैं भी तो उनसे 
क्या हुआ ? बे पुण्य देव पयम्त सभी जीबोंको विषय संबंधी दृष्णा 
दी उत्पन्न करते है। (जहाँ तृष्णा है वहाँ छुख कहाँ ९) (१.७४) 
ते उण उदिश्णतर्हा दुहिदा तरहाहि विसयसोक्खारि ) 
इच्छृंति अगुदृबंति य आमरणं दुक्खसंतत्ता |. . 


सुभाषित शहर 


जिनकी ठृष्णा जाग उठी है, ऐसे वह जीव ठष्णासे दुखी 
- होकर फिर विषयसुखकी इच्छा करते हैं. और दृष्णाके दुःखसे 
संतप्त होकर म॒त्यु ययनत सुखोंकी इच्छा करते ओर उन्हें भोगते 
रहते हैं । ( १,७४५ ) 
*. सपरं बाधासहिंदं विच्छिण्णं बंधकारणं विसम॑ । 

'जं इंदिएहिं लद्धं त॑ सोक्‍्खं दुक्खसेत्र तथा॥ 

इन्द्रियों से प्राप्त होने वाला सुख, दुःख रूप ही है, क्योंकि वह 

पराधीन है, वाधाओं से परिपूर्ण हे, नाशशील हू, बंध का कारण 
हे ओर अदठृप्तिकर है । ( १,७६ ) 

एगंतेण थि देहो सुहं ण॒ देहिस्स कुणइ सग्गे वा । 

विसंयवसेण ढु सोक्खं ढुक्खं वा हवदिं सयमादा ॥ 

: देह इस लोकसमें या स्वर्ग में देही ( जीव ) को सुख नहीं देता: 
अपना प्रिय या अप्रिय विषय पाकर आत्मा स्वयं ही सुख दुःख 
का अनुभव करता है। ( १,६६ ) 

पय्या इट्टे विसये फासेहिं समस्सिदे सहाबेण। 
परिणममाणो अप्पा सयसेव सुह ण॒ हबदि देहो ॥| 
इच्दियों पर आश्रित प्रिय विषय पाकर ख्वभावतः सुख-हूर्प 
परिणत होने वाला आव्सा ही सुख-रूप बनता है; देह सुख-रूप 
नहीं है।( १,६५ ) 
हिंता-अहिंता * 
मरदु व जिवदु व जीवो अयदाचारस्स शिच्छिदा हिंसा। 
_ प्रयदश्स ण॒त्यि वंधो .हिंसामेत्ेथ समिदीसु ॥ 


् 


शर्श झुन्दकुन्दाचार्यक्रे तीन रह 
जीव मरे या न मरे, फिर भी प्रमादपूर्वेक्ष आचरण करने 
वालेको निश्चय ही दिंसाका पाप लगता हूँ; परन्तु जो साथक्ष 
अप्रमादी है, उसे यतनापृवक प्रचूत्ति करने पर भी अगर जीव- 
दिंसा हा जाय ता उस उस दिखाका पाप नहीं लगता । ( ३, १७ ) 
अयदाचारों समणो छब्सु वि कायेसु वंबगों त्ति सदो। 
चरदि जर्द जद णिच्च॑ कमलं व जले शिख्वतेवों ॥ 
लो श्रमशण अयतना (असावधानी) के साथ प्रवृत्ति करता है, 
उसके द्वारा एक भी जीव न मरने पर भी दस छुद्ठों जीव-बर्गोंकी 
हिंसाका पाप लगता हैँ । परन्तु वह अगर सावधानीके साथ 
प्रवृत्ति करता है तो उसके द्वारा जीव॒हिंसा हो जाने पर भी वह 
जलमें कमल. की भाँति निर्लेष रहता है.। (३, १८) 
अपरियह 
हर्वाद व ण॒ हवदि वंबा सर हि जोव5थ कायचट्र॒म्सि । 
वंधों घुबमुबधोदी इंदि समणा छंडिया सच्बं।॥ा 
शारीरिक श्रवृत्ति करने पर जो जीवर्टिसा हा जाती है. उससे 
चंध होता भी हैँ, ओर नहीं भी होता; परन्तु परिअहस तो निश्चय 
ही बंध होता हूँ । इसलिए श्रसमण समस्त परिप्रहक्ता त्याग 
करते हैं १६) 
ण॒ हि णिरवेक्खो चाऊआा ग॒ हवद्ि सिक्ष्ुस्स आसवविसद्धी 
अविसुद्धसत्त य चित्ते कह. :झु कम्ममखञओ विहिओ ॥ 
जब तक निरपेक्त त्याग न किया जाय तब तक चित्तशुद्धि 


सुभाषित १३५ 
नहीं हो सकती; ओर जब तक चित्तशुद्धि नहीं तबतक कमेक्षय 
केसे हो सकता है ? ( ३, २० ) 

किध तम्सि णत्थि मुच्छा आरंसों वा असंजमों तस्स । 
तथ परदृव्वम्सि रदो कघमप्पाणं पसाधयदि॥ 
जो परिग्रहवान्‌ है उसमें आसक्ति, आरंभ या असंयम क्‍यों 
नहीं होगा ? तथा जहाँ तक' परद्रव्यमें आसक्ति है, वहाँ तक 
आत्म-प्रसाधना किस प्रकार हो सकतीं है ? (३, २१ ) 
सच्चा श्रमण ु 
पंचसमिदो तिगुक्तो पंचेंदियसंचुडो जिदकसाओ। 
दंसझणाएणसमगों समणों सो संजदों भणिदों॥ 
जो पाँच प्रकारकी रामिति (सावधान प्रवृत्ति ) से युक्त है, 
जिसका सन, वचन ओर काय -सुरक्षित है, जिसकी इन्द्रियाँ - 
नियंत्रित हैं, जिसने कपायोंको जीत लिया है, जिसमें श्रद्धा और 
ज्ञान परिपूण है आर जो संयमसी है, वह श्रमण कहलाता है । 
समसत्तुवंधुवग्गों समसुहृढुक्खों पसंसणिंद्ससों। 
समलोटठुकंचणा पुण जीविद्सरणें समो समणो ॥ 
सच्चा क्षमण शज्रु-मित्रझें, सुख-ढुःवर्मे, निंदा-प्रशंसामें 
मिट्ठैके ढेल ओर कंचनमें तथा जीवन ओर मरणमें समबुद्धि 
वाला होता है । ( ३, ४१ ) 
दंसणणाणचरित्तसु तीसु जुगवं समट्रिदों जो दु । 
एग्रगगद्दोत्ति मदों साम्तर्ण तस्स परिएण्णं॥ 


/रै६ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत 


श्रद्धा, ज्ञान और चारित्रमें जो एक साथ प्रयश्वशील है और 
जो एकाग्र है, उसका श्रमणपन परिपूर्ण कहलाता है । (३,४२) 
अत्थेप्तु जो ण॒ झुज्कदि ण॒ हि रज्जदि शव दोसमुचयादि | 
समणो जदि सो णियद॑ ख़नवेदि फम्माणि विविधारि ॥ 
पदार्थिमं जिसे राग, हेप या मोह नहीं है, वह श्रमण, 
निश्चय ही विविध कर्माका क्षय करता है। ( ३, 2४ ) 
इहलागनिरावेक्खों अप्पडिबद्धं। परम्मि लोयम्मि । 
जुत्ताहारविहारों रहेदुकसाओं हवे समयणों ॥ 
इस लोक या परलोकके बिपयमें जिसे कुछ भी आकांत्षा 
नहीं है, जिसका आंहर-विहार प्रसाणपूर्वक है. और जो कोधादि 
बिकारोंसे रहित है, वह सच्चा श्रमण है । 
जस्स अणेसणमप्पा तंपि तओ तप्पडिच्छुगा समणा। 
अण्णं सिक्रवमणेसणमध ते समणा अशाहारा॥ 
आत्मामें परद्रव्यकी फ्िंचितू भी अभिज्ञापा न होना ही 
वास्तविक तप (उपवास) है।, सच्चा श्रमण इसी तपकी आकांक्षा 
करता है भिक्षा द्वारा प्राप्त निदोप आहार करते हुए भी भ्रमण 
आनाहारी ही हैं । (३, २७) «» 
केवलदेही समणो देहेण ममे।त्ति रहिदपरिकम्मो । 
आउत्तों त तबसा अणिगूहूं अप्पणो सत्ति॥ 
सच्चे श्रमणको शरीरके सिवा और कोई परिग्ह नहीं होता । 
शरीर्में भी ममता न होनेके कारण अयोग्य आइर आदिसे बह 
उसका पालन नहीं करता ओर शक्तिको जरा भी छिपाये बिना 
उसे तपमें लगाता है। ( ३, न८ ) 


सुभाषित (रे 
बालो वा बुड्ढी वा सममिहदों वा पुणो गिल्ाणो वा । 
चरिय्रं चरठ सजोग्गं मूलच्छेदं जधा ण हबदि-॥ 
“बालक हो, वृद्ध हो, थका हो या रोगग्रस्त हो, तो भी भ्रमण 
, अपनी शक्तिके अनुरूप ऐसा आचरण करे जिससे मूल-संयम-का 
छेद न हो । ( ३, ३० ) 
आहारे व विहारे देसं काल॑ सम॑ खम उबधि | 
जाणित्ता ते समणो वट्ददि जदि अप्पलेबी सो ॥ 
आहार ओर विहारके विपयमें श्रमण अगर देश, काल, श्रम, , 
शक्ति और (बालन, चृदूध आदि ) अवस्थाका विचार करके 
आचरण करे तो उसे कमसे कम वंधन होता है। ( ३, ३१ ) 
शास्ज्ञान-- ; 
एयगागदो समणों एयरगं शिच्छिदस्स अच्येसु । 
णिच्छित्ती आगमदो आगमचेट्टा तदो जेट्टा ॥ 
मुमुत्त (असण) का सच्चा लक्षण एकामता है । जिसे पदार्थोके 
स्वरूपका यथाथ निम्वय हुआ हो, वही एकाग्रता प्राप्त कर सकता 
है। पदार्थके स्वरूपका निश्चय शास्त्र द्वारा होता है, अतः शास्र- 
ज्ञान प्राप्त करनेका प्रयत्न, सव अयक्षोंमें उत्तम है। ( ३, २२ ) 
आगमहीणो-समणो खेवप्पाणं परं वियाणादि-। 
अविजाझंतो अत्ये खबेदि कम्माणि किध मिक्‍्खू।॥। 
शासखज्ञानसे हीन भ्रमण न अपना स्वरूप जानता है, न 
पर का ही.। ओर जिसे पदार्थके स्वरूपका ज्ञान नहीं है, बह 
कर्मोका क्षय किस भ्रकार कर सकता है १ ( रे, रे३े ) 


श्रेट ,.. कुन्दकन्दाचार्यके तीन रत 
आगमचक्खू साहू इंदियचक्खूरि[ सव्वभूदाणि | 
देवां य.ओहिचक्खू सिद्धा पुण सब्बदों चक्खू॥ 
प्राणी मात्रकों इन्द्रियाँ चन्चु हैं, देबोंको अवधि ज्ञान रूपी 
' चन्नु है, केवलज्ञानी मुक्तात्माओंकों सबंतः चच्चु हे ओर श्रमणोंके 
लिए आगम चह्चु है। (३, २४ ) 
सब्बे आगमसिद्धा अत्था गुणपज्जपहिं चित्तोहिं | 
जाणंति आगमेण हि पेच्छित्ता तेबि ते समणा ॥ 
समस्त पदार्थोक्रा विविध गुरपयाय' सहित ज्ञान शास््रमं है । 
मुमुछ्ु शाखरूपी चछुसे उन्हें देख सकताहे ओर जान सकताहै। ३,३६ 
आधगमपुव्वा दिद्दी ण॒ भवदि जस्सेह संजमों तस्स । 
णत्यित्ति भणइ सुत्तं असंजदो. हवदि किव समणो ॥ 
जिसकी श्रद्धा शास्धपुतंक नहीं है, उसके लिए संयमाचरण 
संभव नहीं है। ओर जो संयसी नहीं वह मुमुछु ही केसा ! (३,३६) 
ण॒ हिं आगमेण सिज्कदि सदृदर्णं जद्‌ ण॒ अत्थि अत्थेसु १ 
सदहमाणो अत्थे असंजदो वा ण॒ खिव्वादि ॥ 
श्रदूधाके अभावमें कारे आग ज्ञानसे मुक्तिलाभ होना संभव 
नहीं हे । 'इसी प्रकार आचरण अ्रद्धा-मात्रसे भी सिद्धि 
नहीं मिलती । ( ३, २७ ) 
परमाणुपमाणं वा मुच्छा देहादिण्सु जस्स पुणो | 
विब्जाद जदि सो सिद्धि ण॒-लहदि सव्वागमधरों वि॥ 
जिसे देहादिमें अग॒ुमात्र भी आसक्ति है, वह मनुष्य भ्त ही 
- समस्त शाख्नाका ज्ञाता हो, मगर मुक्त नहीं हो सकता। (३, ३९) 
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$# जिस ज्ञान से एक नियत मर्यादा तक मूर्तं पदार्थों को बिना 
इन्द्रिय और मन के जाना जा सके । 
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भारतीय जानपीट काएति के 
खुरुचिपूर्ण प्रकाशन ु 


भुक्विंद्त 


( एक पौराणिक रोभांस ) 
लेखक--वबीरे-्द्रकुपार 

हिन्दी में अपने ढंगका सबसे पहला पोराणिक उपन्यास । 
आधुनिक भारतीय साहित्यमें जैन संस्कृति पर आधारित प्रथम 
कथाकृति। सानव आत्साक्रे शाश्वत भावों उन्मेषों संघर्पों और 
समस्याओंसे ओत-प्रोत इस कथामें हमारे युगकी सारी समस्‍्याएँ 
सहज ही प्रतिविम्बित हो गई हैं । .यही इस ऋृतिकी सबसे बड़ी 
- सफन्नता है । मूल्य भा) 

पथविन्ह - , 

श्रीशान्तिप्रिय द्विवेदीकी रूतन कला-कृति 
(भूमिकालेखक-पं० केशवग्नसाद मिश्र, प्रधानाध्यापक हिन्दी, वि०वि०) 

हिन्दीमें यह अकेली पुस्तक है जो आजकी गतिविधिकी 
निःसारता दिखाती है ओर पाठकको रुकनेके लिए बाध्य करती 
है। बड़ी सुन्दर सरस सरल सांस्कृतिक रचना है। मृल्य २) 
३ दो हजार वर्ष पुरानी कहानियाँ--लेखक--डॉ० जगदीशचन्द्र 

जेब एम० ए०, पी० एच० ढी०, वम्बई | हे 

भूमिका लेखक--श्रीहजारीप्रसाद द्विवेदी शान्तिनिकेतन। जैन 

आपगमोंमें वर्णित, व्याख्यान तथा प्रवचनोंगें देने योग्य, 
, महत्वपूर्ण कहानियाँ । ._सू० २) ; 
४ हिन्दी जैनसाहित्यका संज्षिप्त इतिहास--लेखक-कामताप्रसाद जैन 
भूमिका लेसक-डॉ०्वासुदेवशरण अग्रवाल दिल्ली |.हिन्दी साहित्य 


४. [६ ३85)  " 
के इतिहासकी एक शआआवश्यक घुटिका परिमाजेन | मूं० राह) 

९ पाश्वात्य तकेशाक्ष-मिक्ु जयदीश काश्यप एम० ए०। तकशाख 
का हिम्दी भापामें सरल सुवोध विवेचन । एफ० ए० 
ज्ञाशिकके पाठ्यक्रमकी पुस्तक । मू० £॥) 

६ आधुनिक जैन कबि--सम्पादिका-रमाजैन । जैन कवियों का 
कलात्मक परिचय और उनकी उत्तमोत्तम रचनाएँ । मूल्य ३॥) 

७ सैनशासन-लेखक--पं० सुमेरुचन्द्र दिवाकर। जैनधमेक्रे परिचय 

/ ७ रू ० पक 
तथा विवेचनके लिए सर्वसाधरणके पढ़ने योग्य । मूल्य 2) 

८ जैन भौगोलिक सामग्री--लेखक-डॉ०्जगदीशचम्द्जेन वस्तरई । 

, प्राचीन नगरोंकी प्रामाणिक खोज । मु० ॥) 

६ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत्न-लेखक-गोपालदास पटेल। जैन . 
सिद्धान्त तथा अध्यात्मका सरल, सुगम ओर साह्गोपान्नः 
दिग्द्शन। मू० २) | | 

- प्रांकत प्रन्थ---: ; 

१ भह्दावंध-- महाधवल सिद्धान्त-शासत्र ) हिन्दी अनुवाद सहित, 
प्रथमखण्ड । मूल्य १२) 

२ करलक्खण --सामुद्रिक शाख्र हिन्दी अनुवाद सहित मू० १) 

सांस्कृत ग्रन्थ -- 

३ सदन पराजय--हिन्दी अनुबाद सहित । जिनदेवके द्वारा किए 
गए कामपराजयका सारगभे रूपक। मूल्य ८) 

४ कन्नड प्रान्तीय ताडपत्नीय अन्थसूची--मूडविद्री, कारकल, 
अलियूर आदि कन्नड मान्तके महत्त्वपूर्ण दुलेभ' भनन्‍्थमंडारोंकी 
सविवरण सूची । मूल्य १०) : 


भारतीय, ज्ञानपीठ काशी, 'दुगोकुएड, चनारस । 


